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प्रकाशकीय 


'जामनगर के व्याख्यान किरण 23 की चतुर्थावृति 
पाठकों के हाथों में प्रस्तुत करते हुए असीम प्रसन्नता की 
अनुभूति हो रही है | इसका प्रथम संस्करण श्री साधु मार्गी 
जैन जवाहर मंडल, मंदसौर (म.प्र.) द्वारा प्रकाशित किया गया 
था तथा द्वितीय और तृतीय संस्करण का प्रकाशन धर्मनिष्ठ 
सुश्राविका श्रीमति राजकुंवर बाई मालू बीकानेर के अर्थ सौजन्य 
से हुआ था । सत्साहित्य प्रकाशन के बहिन श्री की अनन्य 
निष्ठा चिरस्मरणीय रहेगी । 


युग प्रवर्तक, ज्योतिर्धर एवं क्रान्तिदर्शी श्रीमद्‌ 
जवाहराचार्य वर्तमान युग के प्रभावक जैनाचार्य हुए हैं, जिन्होंने 
सामाजिक जागृति आध्यात्मिक चेतना व राष्ट्रीयता - 
समन्वित आत्म धर्म की त्रिवेणी प्रवाहित कर भागीरथ कार्य 
किया है | साधना संयम एवं चारित्रिक आदर्श के प्रतीक 
आचार्य श्री ने धार्मिक जड़ता, सामाजिक कुप्रथाओं एवं 
रुढ़िगत विचार धाराओं के विरूद्ध वैचारिक क्रान्ति कर 
सम्यक्‌ धर्म आदर्श समाज तथा शाश्वत जीवन मूल्यों की 
प्रतिस्थापना की थी । अपने प्रवचनों में दहेज, मृत्युभोज, 
बाल-वृद्ध विवाह आदि कुरीतियों के उन्मूलन हेतु उद्बोधनं 
तो प्रदान किया है तत्कालीन राष्ट्रीय आन्दोलन में 
सहभागिता हेतु जन-मानस को प्रेरित भी किया है | 
सम्प्रदायातीत दृष्ठि के धनी आचार्य प्रवर ने राष्ट्रधर्म की 
आत्मधर्म से जोड़कर अपने विचारों को नवीन आयाम दिया | 


र ल्‍ 





पर नर + अाजकु कं“ ट%- क्ममांई अपन. >ख# 


(८) 


लोक धर्मी आचर्य रूप में आपने सत्यग्रह, अहिंसात्मक 
प्रतिरोध, खादी धारण, गोपालक, नारी जागरण एवं व्यसन 
मुक्ति जैसे रचनात्मक कार्यक्रमों में भागीदारी को धर्म का ही 
अभिन्न अंग माना । ह 

.जैन धर्म-दर्शन की सूक्ष्म तलस्पर्शी, विवाद एवं 
धार्मिक व्याख्यान करते हुए अपने शुद्ध धर्म को क्रिया से ऊपर 
मानकर जीवन से जोड़ने का सन्देश दिया । गम्भीर चिन्तक 
प्रखर वक्ता एवं बहुमुखी विलक्षण प्रतिभा पुंज आचार्य श्री ने 
भारतीय सन्त परम्परा में अपना महत्वपूर्ण स्थान बनाया तो 
विपुल साहित्य सृजन कर मां भारती के भण्डार में अपूर्व 
अभिवृद्धि भी की | आपके प्रवचनों में संस्कार निर्माण, जीवन 
उन्नयन एवं आत्म विकास की अद्भुत क्षमता है | आपकी 
वाणी को जवाहर किरणावली' के माध्यम से कालजयी बनाने 
हेतु ही श्री जवाहर विद्यापीठ की स्थापना हुई है, जो विगत 
अर्द्ध शताब्दी से इस दिशा में महत्वपूर्ण कार्य कर रही है । 
साथ ही विविध प्रवत्तियों के माध्यम से संस्था ने जनहितकारी 
कार्य भी सम्पन्न किये हैं । 


कार्तिक शुक्ला चतुर्थी सं. 4932 को थांदला में जन्मे 
श्रीमद्‌ जवाहराचार्य ने मात्र 46 वर्ष की आयु में महाव्रतों को 
धारण कर भागवती दीक्षा अंगीकृत की एवं सं. 4977 में 
आचार्य पद पर प्रतिष्ठित हो गये । सुदीर्घ पदयात्राएं कर 
आपने प्रभु महावीर का सन्देश जन-जन तक पहुंचाया तो . 
अपने विचारों से उन्हें प्रभावित / आलोकित भी किया | आषाढ़ 
शुक्ला अष्टमी सं. 2000 को आपका स्वर्गारोहण भीनासर में 
हुआ तो उनके प्रति अनन्त श्रद्धानिष्ठ एवं समर्पित श्रीमान्‌ 
सेठ चम्पालाल जी बांठिया ने उनकी स्मृति में एक संस्था 


(3) 


स्थापित करने का संकल्प किया | अनूठी सूझ-बूझ अनवरत 
श्रम एवं अथक प्रयासों से उनकी परिकल्पना श्री जवाहर 
विद्यापीठ रूप में साकार हुई | हम इसे एक जीवन्त स्मारक 
के रूप में निपित करें तो कोई अतिश्योक्ति नहीं | अनन्य गुरु 
भक्ति से बांठिया जी भी स्मरणीय बन गये हैं । 


प्रस्तुत किरणावली में जामनगर के ऐतिहासिक वर्षावास 
के व्याख्यान संकलित है । इसमें आत्मा और परमात्मा, 
अन्तिम विजय, कठिन धर्म, सच्ची दया जो दृढ़ राखे धर्म को, 
व्यष्टि और समष्टि, अन्तयजो द्वारा और जैन धर्म, कौन जगत 
भ्रम भागे जैसे गहन व तात्कालिक विषयों पर सरल वरव॑ 
बोधगम्य विवेब्बन है तो गांधीजी के आदर्श व प्ररेणास्पद 
जीवन का चरित्र चित्रण भी किया गया है | 


यह संस्करण संघनिष्ठ, धर्मधुरीण, समाजसेवी, दानवीर 
सेठ श्रीमान्‌ छगनलाल जी बेद के अर्थ सौजन्य से प्रकाशित 
किया जा रहा है! | आपका जन्म 4 जनवरी 4940 को. 
बीकानेर जिलान्तर्गत भीनासर गांव में हुआ था । श्रीमान्‌ 
पन्‍ना लाल जी एवं श्रीमती सुगनी देवी के लाडले ने अपनी 
कर्मठता व प्रतिभा से सफलता के शिखरं छूकर भीनासर को 
भी गौरवान्वित॑ कर दिया । मात्र 6 वर्ष की अल्पायु में पिता 
श्री का स्वर्गवास हो जाने के कारण आपकी पढ़ाई कक्षा 2 से 
. आगे चालू न रह सकी । 

आपने अपना व्यावसायिक जीवन 42 वर्ष क्री आयु में 
पूर्णिया (बिहार) जिले के खूंट में प्रारम्भ किया । दो वर्ष 
पश्चात आप कलकत्ता चले गये और वहां 7 वर्ष तक नौकरी 
की । 46 वर्ष की आयु में आपका विवाह गंगाशहर के श्री. 


(4) 


उमचन्द जी चोपड़ा की आत्मजा बखतुदेवी से हुआ | कलकत्ता 
में आप मै. हमीरमल चम्पालाल का कार्य देखते थे जिसकी 


स्थापना दि. 4989 में हुई थी । आपके कठोर परिश्रम व 


समर्पण भाव से फर्म को आशातीत प्रतिष्ठा प्राप्त हुई । सन्‌ 
4947 में देश विभाजन के पश्चात्‌ आपने व्यवसाय को तत्कालीन 
पूर्व पाकिस्तान में प्रारम्भ किया और दत्तचित्त होकर हार्दिक 
समर्पितता से जूट निर्यात कार्य का सम्पूर्ण विश्व में विस्तार 
किया | परिणाम स्वरूप आपकीः कम्पनी ने जूट निर्यात के 
क्षेत्र में द्वितीय स्थान प्राप्त किया | आपने तीन बार विश्व 
भ्रमण किया और विदेशी प्रतिष्ठित क्रेताओं के साथ दीर्घ एवं 
गहन सम्बन्ध स्थापित किये | आपकी सफलता ने अन्य 
व्यक्तियों के लिए अनुकरणीय आदर्श प्रस्तुत किया | वस्तुतः 
आप जूट व्यवसाय के अग्रणी व्यक्ति रहे | 


आपने धार्मिक क्षेत्र में भी अत्यधिक रूची ली । श्री *' 


अखिल भारत वर्षीय साधुमार्गी जैन संघ की उदयपुर में 
स्थापना होने पर आप सन्‌ 4963 में इसके प्रथम अध्यक्ष 
चयनित हुए | इस गरिमामय पद का आपने रतलाम व 
इन्दौर के अधिवेशन तक (तीन वर्ष) निर्वहन किया | आप श्री 
श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन सभा, कलकत्ता के ट्रस्टी भी रहे 
और भीनासर की श्री मुरली मनोहर गौशाला के ट्रस्टी हैं । 


0" 


भीनासर में जवाहर हाई सकल के निर्माण में भी अहम 


भूमिका निभाई बनमंखी (पूच्रिया) में कन्या पाठशाला की 
स्थापना एवं भीनासर की जल वितरण षाईप लाईन के 
निर्माण हेतु आपने उदारत्ता पूर्वक योगदान दिया | समाज 
कल्याण कार्यक्रमों जैसे मुरली मनोहर गौशाला, ओसवाल 
पंचायती भीनासर, भीनासर नागरिक परिषद में आपने सक्रिय 


हे 2० कक आकर 


(०) 


भाग लिया | आप अमेरिकन ऑआर्विट्रेशन, बंगाल चेम्बर ऑफ 
कामर्स एण्ड इण्डस्ट्रीज तथा पाकिस्तान जूट एसोसिएशन 
आदि में मध्यस्थ /सदस्य भी रहे हैं । 


आपके मार्गदर्शन व आपकी सूक्ष्म विलक्षणता से आपके 
परिवार ने कलकत्ता, मद्रास एवं बम्बई जैसे प्रमुख महानगरों 
में व्यवसाय को पर्याप्त विकसित किया है । 


श्री जवाहर विद्यापीठ भीनासर आपके उदारतापूर्वक सहयोग 
के लिए आभारी है और साघुवाद ज्ञापित करती है | पूरा विश्वास 
है कि आपका सहयोग भविष्य में भी मिलता रहेगा | 

श्री जवाहर किरणावलियों के लिए अर्थ सहयोग 
इकट्ठा करने में समाज-सेवी श्री खेमचन्द जी छल्लाणी 
(गंगाशहर) एवं श्री बाल चन्द जी सेठिया, भीनासर ने मुख्य 
भूमिका का निर्वहन किया है। अतः संस्था उनके प्रति 
हार्दिक आभार प्रकट करती है। 


मुद्रण कार्य को यथाशीघ्र सम्पन्न करने हेतु स्वामी 


: कम्प्यूटर्स, बीकानेर के प्रभारी एवं कर्मचारी भी धन्यवाद के 


पात्र है। 
- निवेदक - 
भंवरलाल कोठारी .._ मेघराज बोथरा 
अध्यक्ष मन्त्री 


श्री जवाहर विद्यापीठ गंगाशहर-भीनासर 
ह (बीकानेर) 


_23/जायनयर के व्याख्यान 


॥ : आत्मा और परमात्मा 


श्री सुबुद्धि जिनेश्वर वन्दिये रे, प्राणी । 


परमात्मा की प्रार्थना करने का रहस्य गहरा है । उस 

रहस्य तेंक मनोभाव की पहुंच भी कठिनाई से ही होती है तो 
शब्दों की पहुंच सरलता से केसे हो सकती है ? फ़िर भी 

शब्दों का प्रयोग किये बिना काम नहीं चलता । संसार में 

शब्दों को छोड़ कर क्या साधन है कि कोई अपने मन के 

भावों को प्रकट करे ? अतएव इतना कहता हूं कि आत्मा पर 

चढ़ हुवे आवरणों को हटाने के लिए ही परमात्मा की प्रार्थना 

की जाती है | आत्मा के मौलिक स्वरूप पर विचार करने से 

विदित होता है कि वास्तव में आत्मा और परमात्मा के स्वरूप 

में कुछ भी अन्तर नहीं है | जो अन्तर आज मालूम हो रहा है 

वह औपाधिक है | वह बाह्य कारणों से उत्पन्न हुआ है वह 

बाह्य कारण आठ कर्म हैं | आठ कर्म आत्मा के वैरी हैं । 
उन्होंने आत्मा के असली स्वरूप को ढंक दिया है -। आत्मा 

' को राजा से रंक बना दिया है | साधारण लोग दूसरे-व्यक्तियों 
को अपना वैरी समझते हैं मगर उन्हें वास्तविकता का पता 

नहीं है । जिसे वास्तविकता का भान हो जाता है, उसके मन 

में तनिक भी-संदेह नहीं रहता कि कर्म-आवरण के सिवाय 
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आत्मा का शत्रु और कोई नहीं है । इन्हीं वैरियों को हटाने के 
लिए हो परमात्मा की स्तुति की जाती है । 


आत्मा के शत्रु परमात्मा की प्रार्थना करने से कैसे दूर 
भाग जाते हैं ? इस प्रश्न का समाधान यह है । शत्रु जब 
शक्तिशाली होता है और उसे पराजित करने का अपने में 
सामर्थ्य नहीं होता तो किसी वडे की शरणं ली जाती है महान 
शक्तिशाली बड़े की सहायता लेने से जबर्दस्त शत्रु भाग जाते 
हैं | इस प्रकार जो काम यों नहीं होता वह बड़े की सहायता 
प्राप्त होने पर सरलता के साथ हो जाता है | 

लोक व्यवहार में अकसर ऐसा होता है | फिर भी | 
पौराणिक उदाहरण देखना हो तो कौरवों और पाण्डवों का 
उदाहरण देख सकते हैं | जब कौरव पाण्डव युद्ध होना, 
निश्चित हो गया और दोनों ही विजय प्राप्त करने की 
अपनी-अपनी शक्ति को टटोलने-लगे तो उन्हें प्रतीत हुआ कि 
हमारी विजय सिर्फ हमारी शक्ति से नहीं होगी | अतएव दोनों 
ही श्री कृष्णजी की शरण में गये । दोनों ने कृष्णजी को 
अपने-अपने पक्ष में शामिल करने का विचार किया । अर्जुन 
ने श्रीकृष्ण को पसन्द किया और दुर्योधन ने उनकी सेना 
पसन्द की | मगर विजय उसी पक्ष की हुई जिस पक्ष में 
अकेले श्रीकृष्ण थे | श्रीकृष्ण की बलवती सेना भी कौरकों को 
विजयी न बना सकी और अकेल निश्शस्त्र श्रीकृष्ण ने पांडवों 
को विजयी बना दिया । ह 


अर्जुन ने विशाल और सुशिक्षित यादव सेना न लेकर 
कृष्ण को ही लेना उचित समझा था । अर्जुन जानते थे कि 
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कृष्ण की विवेकयुक्त बुद्धि के सामने शस्त्र क्या केर सकते 
' हैं? नीति में कहा है - 


बुद्धिर्यस्य बल॑ तस्य, निर्बुद्धेस्तु कुतो बलम्‌ ? 


अर्थात्‌-जिसमें बुद्धि है उसमें बल है । बुद्धिहीन में बल... 
कहां ? 


दुर्योधन के पक्ष में विशाल सेना थी और शास्त्रास्त्र की 
कमी नहीं थी, मगर. उसकी बुद्धि खराब थी | इस कारण 
उसकी हार हुई । अर्जुन बुद्धिमान थे इसलिए उन्‍होंने सेना न॑ 
लेकर श्रीकृष्ण को ही लिया | इसी तरह अगर आपकी बुद्धि 
अच्छी है और आप विजय चाहत हैं, कर्मरूपी शत्रुओं को 
भगाना चाहते हैं, तो आप भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की शरण 
लीजिए । लेकिन यह ध्यान रखना कि भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ 
को प्राप्त करने के लिए निर्मल बुद्धि होनी चाहिए | अगर 
आपकी बुद्धि में विकार हुआ तो भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ आपको 
प्राप्त नहीं होंगे | अपनी बुद्धि को निर्मल बनाकर जब आप 
: सुबुद्धिनाथ प्रभु की शरण रहेंगे तो आपकी आत्मा के शत्रु 
आप ही भाग जाएंगे । आत्मा के सच्चे शत्रु आत्मा में ही रहते . 
हैं | वे भगवान्‌ की सहायता के बिना नहीं भाग सकते। 
इसलिए जैसे अर्जुन के मन में यह निश्चिय था कि कृष्ण के 
बिना मेरी जीत नहीं हो सकती, उसी प्रकार आप भी अपने 
मन- में निश्चय कर लीजिए की भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ की 
सहायता के बिना मैं अपने आंतरिक शत्रुओं पर विजय प्राप्त 
कर सकता । इस प्रकार की दृढ़ आस्था होने पर ही आप 
भगवान्‌ की शरण ले सकेंगे । श्रीकृष्ण के पास सेना भी थी 
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और हथियार भी थे | लेकिन भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ के पास 
हथियार नहीं है | फिर भी क्या आप उनकी सहायता लेना 
पसन्द करेंगे ? आपकी समझ में यह बात आ जानी चाहिए 
कि हथियारों में जहर भरा हुआ है । हथियार दूसरों को गला 
काटने के सिवाय और कुछ भी काम नहीं दे सकते | उनसे 
शत्रुओं की हानि नहीं वृद्धि ही होती है | हानि अगर होती है 
तो शस्त्र का उपयोग करने वाल की ही होती है । शस्त्रों के 
द्वारा शत्रुता भी मिटने के बदले बढ़ती ही है | अगर आप इस 
तथ्य को भलीभांति समझ लेंगे तो शस्त्रहीन भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ 
को उसी प्रकार ग्रहण करेंगे जेसे वीर अर्जुन ने निश्शस्त्र 
श्रीकृष्ण को ग्रहण किया था | आप विश्वास रखिये, जब 
आपके हृदय में वीतराग भगवान्‌ विराजमान होंगे तो राग-द्वेष 
आदि विकार उसी प्रकार विलीन हो जाएंगे । जैसे सूर्योदय 
होने पर अन्धकार विलीन हो जाता है । 


बाह्य दृष्टि से न देखकर अन्तदृष्टि से देखोगे तो पता 
चलेगा कि आपके आन्तरिक शत्रु वही हैं जिन्हें वीतराग 
भगवान्‌ ने जीता है । उन्हीं शत्रुओं ने आपको ऊपर आपना 
आधिपत्य जमा रक्‍्खा है | भक्तजन कहते हैं - 

जे तुम जीत्या ते मुझ जीतिया, 

पुरुष किसो मुझ नाम ............- | 


अतएव अगर आप वैरिविहीन बनना चाहते हैं तो भगवान्‌ 
को अपने हृदयमन्दिर में विराजमान कीजिये | भगवान्‌ ने उन 
वैरियों को जीत लिया है, अतएव उनके भीतर प्रवेश करते ही 
वैरी भाग जाएंगे | इसमें संदेह की आवश्यकता नहीं है । 
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णमोकारमंत्र का पहला पद है - “नमो अरिहंताणं ॥' अर्थात्‌ 
वैरियों का नाम करने वालों को नमस्कार हो । इस पर 
आशंका हो सकती है कि जिसने अपने वैरियों का नाश किया 
है वह वीतराग कैसे कहला सकता है ? मगर उन्होंने किसी 
बाह्य शत्रु को नष्ट नहीं किया है । कर्म-शत्रु का नाश करने 
के कारण ही वे अरिहंत कहलाते हैं । 

कर्म किस प्रकार शत्रु है, यह बात समझने के लिए 
बुद्धि की आवश्यकता है | आम तौर पर कर्म का अर्थ कर्त्तव्य 
समझा जाता है । कर्त्तव्य चाहे अच्छा हो अथवा बुरा हो, वह 
यहीं रह जाता है । आत्मा के सांथ वह नहीं जाता | ऐसी 
स्थिति में कर्म परभाव में फल कैसे दे सकता है ? इस प्रश्न - 
का उत्तर यह है कि हिंसा आदि को क्रिया भले.ही यहीं रह 
जाए. मगर क्रियाजनित संस्कार आत्मा में बना रहता है और 
वही संस्कार शुभ-अशुभ फल देता है | इस बात को समझने 
के लिए वनस्पति को दखिये । शास्त्र में वनेस्पति के 
सम्बन्ध में बहुत विचार किया गया है और उसे 'दीर्घलोक' 
नाम दिया गया है | आज के वैज्ञानिक भी स्वीकार करते हैं 
कि वनस्पति स्वतन्त्र शक्ति प्राप्त करके हमें सहायता देने 
वाली है | वह पृथ्वी, पवन, जल आदि से बिगड़ी वस्तु लेकर 
अपनी शक्ति से उसे सुधारती है | फिर उसका फल आप 
ग्रहण करते हैं | अब अगर आप सुधरी हुई वस्तु लेकर उसे 
के दें तो वनस्पति की अपेक्षा भी गये-बीते कहलाएंगे या 
नहीं : 


प्रश्न किया जा सकता है कि पृथ्वी, पानी आदि को 
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'दीर्घलोक' न कह कर सिर्फ वनस्पति को ही 'दीर्घलोक' क्यों 
कहा ? इस प्रश्न के उत्तर में आचार्य का कहना है कि 
वनस्पति के आधार पर ही संसार का टिकाव है | इसी 
कारण वनस्पति को दीर्घलोक' कहते हैं । 

पानी बरसने पर जंगल में हरियाली ही हरियाली 
दिखाई पड़ती है | पानी बरसने पर वनस्पति हरी हो जाती 
है, लेकिन साधु के वचनरूपी जल को वर्षा होने पर भी अगर 
आपके अन्तःकरण में धर्म की जागृति नहीं हो तो आपको क्‍या 
- कहा जाय ? 

अपने यहां पन्‍नवणसूत्र में वनस्पति के सम्बन्ध में बहुत . 
विचार किया गया है | आजकल के वैज्ञानिकों ने भी वनस्पति 
शास्त्र की रचना की है | वनस्पति के विषय में गांधीजी ने 
. अपने एक लेख में लिखा है कि--वनस्पति की शोध में अभी 
तक बहुत कमी है | इतनी अधिकं कमी है कि अगर यह कहा 
जाये कि अभी तक पृथ्वी ही नहीं जोती गई है तो भी कुछ 
अनुचित नहीं होगा | अगर वनस्पति की विशिष्ट खोज की 
जाये तो लोगों की भ्रष्ट दवा खाने की आवश्यकता न पड़े | 
आयुर्वेद में कहा है कि जो प्राणी जहां उत्पन्न होता है, उसके 
लिए उसी प्रदेश की दवा उपयोगी होती है । ऐसा होते हुए 
भी आजकल के लोग भ्रष्ट चीजें खाना पसन्द करते हैं और 
भारतवर्ष में उत्पन्न होकर भी इंग्लैण्ड की औषधि खाते हैं ? 
वह दवा कितनी हो अपावन क्‍यों न ही, बिना विचार किए 
उसे निगल जाते हैं या डकार जाते हैं | अगर वनस्पति के 
.. सम्बन्ध में अधिक खोज की जाय तो इस देश के निवासियों. : 
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को प्रकृति के विरुद्ध और अपवित्र दवाइयां खाने का अवसर 
हीन आवे | 


_ मतलब यह- है कि क्रियाजनित संस्कार किस प्रकार 
आत्मा को शुभाशुभ फल देता है, इस बात की खोज वनस्पति 
के आधार पर की जा-सकती है | इसके लिए वट्वृक्ष को 
देखिये | वटव॒क्ष हवा-पानी आदि के संयोग से अपना विस्तार 
. करता है | उसकी डालियों और पत्तों का फेलाव होता है 
और उनमें फल लगते हैं, वट की इस प्रकट क्रिया के साथ 
ही साथ उसमें एक गुप्त क्रिया भी होती रहती है | उसी गुप्त 
क्रिया के आधार पर यह विचार किया ज़ा सकता है कि 
शुभ-अशुभ क्रियाओं से उत्पन्न होने वाले संस्कार किस प्रकार 
आत्मा को फल प्रदान करते हैं ? . 


बड़ के फल में छोटे-छोटे बीज होते हैं | उन बीजों 
में बड़ अपना सरीखा वृक्ष भर देता है | फल या बीज में अगर 
बड़-वृक्ष को देखने का प्रयत्न किया जाये तो दिखाई नहीं 
देता, मगर बुद्धि द्वारा संमझा जा सकता है कि बीज में सम्पूर्ण 
वृक्ष छिपा हुआ है । छोटे से बीज में अगर वृक्ष न छिपा होता 
तो पृथ्वी,.पानी; ताप आदि का अनुकूल संयोग मिलने पर वह - 
कैसे प्रकट हो सकता था ? आशय यह है कि वट-वृक्ष के 
संस्कार जैसे उसके बीज में मौजूद रहते हैं उसी प्रकार 
आत्मा द्वारा की हुई क्रियाओं के संस्कार आत्मा में मौजूद 
रहते हैं और वे संस्कार क्रिया के नष्ट हो जाने पर भी आत्मा 
को शुभ या अशुभ फल प्रदान करते हैं । 


पानी बरसने से पहले, जंगल में जब हरियाली नहीं 
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होती, उस समय अगर हरियाली के बीजों को देखा जाये तो 
उनमें वैसी विचित्रता नजर नहीं आएगी | मगर पानी बरसने 
पर जब नाना प्रकार की हरियाली उगती है तो मानना ही 
पड़ेगा की बीज भी नाना प्रकार के थे | बीज न होते तो 
हरियाली कहां से आती ? और अगर बीजों में विचित्रता न 
होती हरियाली में विचित्रता कैसे होती ? बीज के अभाव में 
हरियाली नहीं होती, पानी चाहे कितना ही बरसे | इस प्रकार 
कार्य को देखकर कारण का पता लगा लिया जाता है । 
हरियाली को देखकर जाना जा सकता है कि यहां बीज 
मौजूद थे और जैसे बीज थे पानी आदि का संयोग मिलने पर 
वैसा ही वृक्ष उगा है । 


बस, यही बात कर्म के सम्बन्ध में भी समझ लेना 
चाहिए । यों तो कर्म के बहुत से भेद हैं, मगर मध्यम रूप से 
आठ भेद किये गये हैं | जैनों का कर्मसाहित्य बहुत विशाल 
हे और उसमें कर्म के विषय में बहुत विचार किया गया है | 
श्वेताम्बर-दिगम्बर आदि सम्प्रदायों में अनेक छोटी-मोटी 
बातों में मतमेद है, मगर कर्म के आठ भेदों में तथा उनके 
कार्य के विषय में किसी प्रकार का मतभेद नहीं है | 

इन आठ कर्मों के चार अशुभ हैं और चार शुभाशुभ हैं | 
मगर शास्त्र का कथन है कर्म मात्र का, फिर चाहे वह शुभ हो 
या अशुभ, त्याग करना ही उचित है ऐसा करने पर परमात्मा 
का साक्षात्कार होता है । यों तो आत्मा स्वयं परमात्मा ही है। 
कर्म के कितने ही आवरण आत्मा पर चढ़े हों, अपने स्वरूप 
से वह परमात्मा ही है | शुद्ध संग्रहनय के मत से 'एगे आया' 
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अर्थात्‌ आत्मा एक है, इस दृष्टिकोण के अनुसार आत्मा और 
परमात्मा में कोई भेद नहीं है | अपना आत्मा भी परमात्मा की 
तरह पवित्र है | आत्मा और परमात्मा में आज जो भिन्नता ह 
दृष्टिगोचर होती है, उसका कारण आवरण ,ही है | आवरणों 

के हट जाने पर आत्मा सुबुद्धिनाथ ही है | इसलिये कहा 

गया है :- ह ४ 


द्वेत कल्पना मेटो । ह ॒ 


वेदान्त भी 'तत्वमसि" कह कर इसी सिद्धान्त का: 
निरूपण करता है | सारांश यह है कि कर्म के कारण आत्मा 
और परमात्मा में भिन्नता पड़ रही है | जब वह भिन्नता हट 
जाती है तो दोनों में लेशमात्र भी अन्तर नहीं रहता | इस 
भिन्नता को हटाने के लिए ही भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ को हृद्गय में 
बसाने की आवश्यकता है । भगवान्‌ सुबुद्धिनाथ ने कर्मों को 
'. कर डाला है, अतएव जिसके हृदय में वे बसेंगे उसमें भी 
कर्मो का अस्तित्व नहीं रह सकेगा । काम, क्रोध, मोह आदि 
विकार कर्म के कारण है और जिस हृदय में भगवान बसते हैं 
उसमें इन विकारों की पैठ नहीं हो पाती | अतएव "आत्मा 

होकर पूर्ण परमात्मा बन जाता है | 


कान, ईंट-चूने का बना होता है, फिर भी आप 
अपना मानते हैं | लड़की दूसरे की होने पर बा आप उसे 


हु) नए | >.& के ४77४ 
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मोह होने के कारण ही आत्मा और परमात्मा में अन्तर पड़ा 
हुआ है । कर्म की उपाधि न हो तो आत्मा और परमात्मा मे 
किसी प्रकार का अन्तर नहीं रहता | इसलिए कहा है - 


तू जिस्म जिगर और जहां नहीं जानना : 
फिर क्‍यों नहीं कहता खुदा जो तू है दाना । 


क्या तू यह जानता है कि मैं जिस्म नहीं हूं, जिगर नहीं 
हूं और जहान भी नहीं हूं ? अगर जानता है तो फिर क्‍यों नहीं 
कहता कि मैं खुदा हूं ? कदाचित्‌ यह कहा जाये कि ऐसा 
कहना अहंकार होगा तो यह कहना ठीक नहीं | अहंकार की 
बात तो तब होगी जब तुम अपने को जिस्म, जिगर और 
जहान मानोगे | अपने को जिस्म या जिगर समझना अहंकार 
है | जब जिस्म, जिगर और जहान अलग हो जाता है तो 
शुद्ध आत्मा के सिवाय और बचता ही क्‍या है ? और उस 
अवस्था में उसे परमात्मा कहना अभिमान की बात कैसे हो 
सकती है | अभिमान तभी तक रहता है जब तक संसार के 
प्रति मोह बना रहता है । ज्ञानी पुरुष मोह का नाश करने के 
लिए कहते हैं कि - 


ब्रज्झिज्ज त्तितिउट्टिज्जा बंधणं परि जाणिया । 
किमाह बघंण्ं वीरो कि वा जाणं तिउट्टर ? ॥| 
चित्तमंतमचित्तं वा परिगिज्ञ किसामबि । 
अन्न॑ वा अणुजाणाहि एवं दुक्खाण मुच्चइ ।| 
जस्सिं कुले समुप्पण्णे जेहिं वा सबसे नरे । 
ममाइ लुप्पइ वाले अण्णे अण्णेहि मुच्चिये ।। 
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इस प्रकार आत्मा मोह-ममता के चक्कर में पड़ा हुआ 
है, अन्यथा उसे पुत्र आदि से क्‍या सरोकार है ? केवल माता 
के कारण ही वह पुत्र को अपना मान रहा है । मित्रो ! इस 
प्रकार के मोह को जीत लो तुम्हीं परमात्मा हो । अगर तुमने 
इस मोह को नहीं जीत पाया है तो परमात्मा नहीं हो | अगर 
परमात्मा को वन्दन करना है तो बन्धन के स्वरूप को समझो 
और विचार करो- “अरे आत्मन्‌ ! तू कर्म के साथ कब तक 
बंधा रहेगा ? तेरा और परमात्मा का स्वरूप एक ही है । 
लेकिन मोह के चक्कर में पड़कर तू अपने असली स्वरूप को 
भूला हुआ है | मगर कब तक भूला रहेगा ? अनादिकाल से 
भूल में पड़ा है ! अब तो चेत ॥' 


अगर आपसे आज ही गृह का त्याग नहीं हो सकता तो 
भी माया, ममता और तृष्णा का त्याग कर दो | इतना करने 
से ही आपको बहुत लाभ होगा | उस अवस्था में आपंको 
सन्‍्तोष, शांति और समता की अपूर्व सुधा का सुख मिलेगा .। 
परलोक की बात थोड़ी देर के लिए जाने भी दो तो इसी 
लोक में आप अपने जीवन को सुखमय और सनन्‍्तोषमय बना 
सकेंगे । 

एक आदमी अज्ञानपूर्वक सांप को पकड़ता है और 
दूसरा ज्ञानपूर्वक । दोनों के पकड़ने में क्‍या अन्तर है ? 
अज्ञान से सांप को पकड़ने वाला जब जानता है कि यह सांप 
है तो डरकर भागता है | मगर जान-बूझकर सांप को 
पकड़ने वाले के लिए सांप खिलौना रहता है | अतएव आप 
संसार का स्वरूप समझो और अज्ञान त्यागो | भगवान्‌ . 
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सुबुद्धिनाथ को हृदय में धारण करो । ऐसा करने पर संसार 
आपके लिए खिलौने के समान हो जायेगा । 


इस प्रकार का ज्ञान प्राप्त करने के लिए भगवान्‌ 
सुबुद्धिनाथ की शरण लेना ही सुगम और उत्तम साधन है । 
आप अपना कल्याण चाहते हैं तो सुबुद्धिनाथ की शरण रहो। 


2. अन्तिम विजय 


श्री आदीश्वर स्वामी हो प्रणमूं सिर नामीं तुम मणी । 


यह भगवान्‌ ऋषभदेव की प्रार्थना है | भारत के 
सौभाग्य से यहां की प्रजा में परमात्मा से ऐसे सत्संस्कार चले 
आ रहे हैं कि वह परमात्मा के प्रति आस्था रखती है | भले 
ही विभिन्न सम्प्रदायों में परमात्मा के स्वरूप में किंचित्‌ भेद 
माना गया हो, फिर भी परमात्मा की प्रार्थना सभी सम्प्रदाय 
वाले करते हैं | पश्चिमी देशों के प्रभाव से अलबत्ता कुछ 
नवयुवक परमात्मा या ईश्वर के विरुद्ध बातें कहते हैं और 
धर्म के बहिष्कार तक की ध्वनि सुनाई देने लगी है परन्तु मैं 
मानता हूं कि भारतवर्ष की जलवायु में भी परमात्मा का प्रभाव 
भरा है और उसे नेस्तनाबूद करना किसी के लिए सम्भव नहीं 
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है | आज भी ऐसे बहुत से भद्र भावी व्यक्ति हैं जो परमात्मा 
को अपने अन्तःकरण में स्थापित रखते हैं और धर्म को अपने 
प्राणों की तरह चाहते हैं । 


कुछ मार्ग भूले हुए व्यक्तियों की बात छोड़ दी जाय तो 
यह कहा जा सकता है कि परमात्मा की प्रार्थना करना सभी 
को मान्य है । परमात्मा की प्रार्थना करने -से किसी सम्प्रदाय 
का मतभेद नहीं है | परमात्मा के विषय में अभेद-विचांर 
करना भक्तों के अधीन है | अतएव इस विषय में, जिस बात 
पर पूर्ण विश्वास हो और जिसके लिए अन्तःकरण साक्षी दे, 
उस बात को प्रकट करना सबका कर्त्तव्य है | 

यहां भगवान्‌ ऋषभदेव की प्रार्थना की गई है । भगवान्‌ 
ऋषभदेव वैदिक परम्परा में अवतार माने गये हैं और जैन 
परम्परा में तीर्थंकर माने गये हैं | इस तरह शाब्दिक भेद होते 
हुए भी देखना है कि भगवान्‌ ऋषभदेव को जैन किस दृष्टि 
से मानते हैं और दूसरे किस दृष्टि से मानते हैं | समस्त 
आर्थावर्त और हिन्दू जाति भगवान्‌ ऋषभदेव के प्रति सनन्‍्मान 
और श्रद्धा का भाव रखती है | वास्तविक रूप से देखा जाय 
तो विदित होगा कि उनमें ऐसे गुण थे और उनका कर्त्तव्य 
इतना महान्‌ था कि वे. प्राणीमात्र के लिए मान्य होने ही 
चाहिए थे और इसी कारण वे मान्य हुए भी हैं । प्रश्न हो 
सकता है कि भगवान्‌ ऋषभदेव का अर्यावर्त्त पर कौन-सा 
ऐसा महान्‌ उपकार हैं ? उन्होंने प्राणीमात्र की किस आवश्यकता 
की पूर्ति की थी, जिसके कारण वे सभी मान्य हो सकते हैं ? 
माननीय या इष्ट वही माना जाता है जो आवश्यकता की पूर्ति 
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करता है | जो छोटी आवश्यकता को पूर्ति करता है वह थोड़ा 
इष्ट होता है और जो बड़ी आवश्यकता पूर्ण करता हैं वह. 
अधिक इष्ट होता है | जब कोई व्यक्ति अपने आपको किसी 
कार्य _की सिद्धि के लिए असमर्थ समझता है, तब वह 
दूसरों की सहायता मांगता है और उस सहायता की न्यूनता 
एवं अधिकता के अनुसार ही वह सहायता देने वाले का 
आदर करता है | तो भगवान्‌ ऋषभदेव ने ऐसी कौनसी 
सहायता की थी जिसके कारण वे प्राणीमात्र के लिए मान्य 
हो सके ? 


आज हमें भगवान्‌ ऋषभदेव दिखाई नहीं देते । उन्हें 
इस भूतल पर आये युगयुगान्तर बीत गये हैं | उनका 
जीवनकाल इतना पुराना है कि वहां तक इतिहास भी अभी. 
तक ठीक तरह नहीं पहुंच पाया है | फिर भी प्रामाणिक 
आगममों में भगवान्‌ ऋषभदेव का विशद वर्णन मिलता है और 
उनसे भगवान्‌ के कार्यों की महत्ता जानी जा सकती है | 
जगत्‌ के जीवों का भगवान्‌ ने किस प्रकार उपकार किया है, 
यह उज्ज्वल कथा आगमों के पृष्ठों पर लिखी पाई जाती है। 
कारीगर के प्रत्यक्ष दिखाई न देने पर भी उसकी कलाकृति . 
को देखकर उसके कौशल का अनुमान किया जा सकता है। 
इस नियम के अनुसार आगमों से भगवान्‌ ऋषभदेव की 
महिमा समझी जा सकती है । आगमों में कितना गूढ रहस्य 
भरा है, इस बात का विचार तो कोई पूर्ण पुरुष ही कर सकता 
है, मगर हमें भी अपनी बुद्धि के अनुसार विचार करना 
चाहिए। पक्षी को विमान प्राप्त नहीं हैं तो वह अपने पंखों की 
शक्ति के अनुसार ही उड़ता है | 


(5) 23/जामनयर के व्याख्याव 


भगवान्‌ ऋषभदेव का जन्म ऐसे समय में हुआ था, जब 
पृथ्वी धर्महीन थी । धर्म से पृथ्वी का विरह हो गया था । 
भगवान ने उस धर्म विरह को मिटाया था । उन्होंने किस 
प्रकार धर्म-विरह को पृथ्वी से मिटाया, यह देखना है । 
भगवान्‌ की जीवनों का अध्ययन करने से प्रत्तीत होता है कि 
उन्होंने एकदम धर्म का उपदेश न देकर पहले जनता को 
धर्म का पात्र बनाया था | बिना पात्र के जब जल भी नहीं 
ठहर सकता तो धर्म कैसे ठहर सकता है ? बीज बोने से 
पहले किसान खेत को जोतता है और उसे दुरुस्त करता हे। 
उसके वाद बीज बोता है । ऐसा करने से ही उसका प्रयोजन 
सिद्ध होता है | खेत को जोते बिना अगर बीज बो दिया जाये 
तो गांठ का बीज ही चाहे चला जाये पर हासिल कुछ नहीं 
होता । सुनते हैं सिंहनी का दूध सुवर्ण के पात्र में ही 
ठहरता है | धर्म के लिए भी इसी प्रकार की पात्रता की 
आवश्यकता होती है । अपात्र से धर्म नहीं ठहर सकता । 
अतएव भगवान्‌ ने पहले-पहल जनता को धर्म का पात्र बनाने 
का प्रयत्न किया और अपने सुदीर्घ जीवन के 83 भाग इसी 
प्राथमिक कार्य में लगाये । धर्मोपदेश देने में सिर्फ एक भाग 
व्यतीत -किया | जब भगवान्‌ ने देखा कि जनता अब- 
परावलम्बी नहीं रही है, अपने जीवन की आवश्यकताओं को 
पूर्ण करने के लिए स्वाधीन हो गई है, आत्मनिर्भमर बन गई है 
और इस ओर का दुःख उसका मिट गया है, तब उन्होंने धर्म 
का उपदेश देना आरम्भ किया । जो व्यक्ति रोग और दुःख से 
घिरा उसे धर्म नहीं रुच सकता | इसीलिए शास्त्र में 
कहा ह :-- 
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अह पंचहि ठाणेहिं जेहिं सिक्खा लब्मइ | 
थमा कोहा पमाएणं होगणा लस्सएण वा || 


इस प्रकार दुख और रोग से ग्रस्त मनुष्य धर्म के पात्र 

नहीं बन सकते | अतएव सबसे पहले भगवान्‌ ऋषभदेव ने 
सांसारिक आवश्यकताओं सम्बन्धी दुःख को मिटाया और 
उसके पश्चात्‌ धर्मोपदेश दिया | भगवान्‌ ने विचार किया कि 
लोग आलसी और परावलम्बी हो रहे हैं | जब तक कोई 
व्यक्ति अपने जीवन की आवश्यकताओं की ओर से स्वावलम्बी 
नहीं है, तव तक वह धर्म का पात्र भी नहीं हो सकता । 
अतएव पहले इन्हें जीवन सम्बन्धी आवश्यकताओं की ओर से 
स्वतन्त्र बनाना चाहिये | जो अपने लिए भोजन और वस्त्र 
आदि भी नहीं बना सकता और इस प्रकार अपनी 
अनिवार्य आवश्यकताओं की पूर्ति नहीं कर सकता, उसे तब 
तक धर्म का उपदेश नहीं लग सकता | यह सोचकर भगवान्‌ 
ने जीवन. सम्बन्धी आवश्यकताओं की पूर्ति का मार्ग 
कबतलाया | इसकं लिए उन्होंने मोखिक उपदेश दना ही 
काफी नहीं समझा वरन्‌ रचनात्मक कार्य करकं सबक सामने 
आदर्श रक्या | जीवन की आवश्यकता पूर्ति के लिए आदर्श 
पारयत करन के वारत भगवान राब रा पहल कृपक व ॥। 
। अपने हाथों हल चलाया और लोगों को खेती करना 


॥| 
! 
इिटललाया | * न 


नागडिकां की राशि मे किसान खराब समडी 
न याति किसानो का खराब रा | जायगा ता 


न्‍ 
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क्योंकि वे सबसे पहले किसान थे । यदि भगवान्‌ अच्छे हैं तो 
किसान बुरे कैसे कहे जा सकते हैं ? ऐसी स्थिति में 
किसानों को हीन दृष्टि से देखना एक बड़ी भूल है | सफेद 
झक कपड़े पहिनने वाले चाहे जैसा धोखा दें | चाहे जैसा 
. विश्वाशधात करे, फिर भी वे अच्छे हैं और खेती करने के 
कारण किसान बुरे हैं, ऐसा मानना घोर पक्षपात है अत्यन्त 
कृतघ्नता है और अन्याय है । व्यापार करंने की दृष्टि से ही 
अगर देखा जाये तो भी आप बड़े नहीं हैं । किसान आपसे 
बड़ा है | 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने अन्न .पैदा 'करने, उसे पकाने, 
बनाने, खाने और पचाने की कला स्वयं ही सबको बतलाई 
थी। उन्होंने बहत्तर पुरुषों को और चौसठ स्त्रियों की कलाओं 
की शिक्षा दी थी | इस प्रकार जब स्त्री और पुरुष अपनी-अपनी 
योग्यता के अनुसार स्वावलम्बी बन गये और मार्यादा के 
अनुसार जीवन सम्बन्धी आवश्यकताओं की पूर्ति करने लगे 
तब भगवान्‌ ने उन्हें धर्म का उपदेश दिया | 


भगवान्‌ ऋष्भदेव से पहले सामाजिक व्यवस्था की 

' रथापना नहीं हुई थी | उस समय की जनता सामाजिक 
संगठन में गुंथी नहीं थी | सब अपने में सीमित थे | भगवान्‌ 
ऋषभदेव ने लोगों को समाज-संगठन के एक सूत्र में बांधा, 
समाज का निर्माण हुआ | समाज-निर्माण के साथ ही साथ 
सामजिक कर्तव्यों को जन्म दिया । भगवान्‌ ने जिस व्यक्ति 
को जिस कार्य के योग्य देखा, उसे वही कार्य सौंपा | वास्तव 
में योग्यता के अनुकूल कार्य सौंपने से कार्य भी समुचित रूप 
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से सम्पन्न होता है और कार्ग करने बाते व्यक्ति का भी विकास 
होता है | इरारो विपरीत जो जिस कार्य के लिए आयोग्य है 
उसके सिर वह कार्य थोप देने रो कार्म की भी हानि होती है 
ओर उस व्यक्ति की भी हानि होती है । 


एरा प्रकार रामाज की रथापना की जा घुकी और 
सामाजिक कहव्यों का मिर्माण हो चुका । तभी वर्ण व्यवस्था 
बनी | विभिन्‍न वर्ग कर्तव्य के आधार पर बनाये गये । वह 
वर्ग 'वर्ण कहलाए | याद रखना चाहिए कि पण्ण व्यवस्था का 
एक मात्र आधार सामाजिक कर्तव्यों को नली-भांति पूरी 
करना था | उरामें किसी प्रकार की ऊंच-नीच की भावना को 
अवकाश नही था । 


इस प्रकार जब जनता जीवन की ओर से रवावलम्बी 
वन चुकी तब भगवान्‌ ने आगे का विचार किया । उन्होंने 
सोचा-यह रवावलग्बन सच्चा और परिपूर्ण नहीं है । सच्चा 
स्वावलम्बन तो संसार के सब पदार्थों का त्याग करने में है । 
अतएव अब मुझे जनता को सच्चा सर्वावलम्बन सिखलाना 
चाहिये, यह सिखलाने के लिए आदर्श उपस्थित करना चाहिये | 
भगवान्‌ ने जब यह विचार किया तभी देवगण भगवान्‌ की 
सेवा में उपस्थित हुए और उन्होंने धर्म की प्रवृत्ति करने की 
प्रार्था की | भगवान्‌ ने राजपाट तजकर संयम ग्रहण किया। 
उन्होंने देखा-जनता जीवन निर्वाह की दृष्टि से तो स्वाधीन 
हो गई, परन्तु इस स्वाधीनता से मोक्ष नहीं हो सकता । मोक्ष 
की प्राप्ति तो इन सब प्राप्त पदार्थों का त्याग करने पर ही 
सम्भव है और त्याग का आदर्श उपस्थित करने के लिये 
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सर्वप्रथम मुझे ही त्याग को अपनाना चाहिए । इस विचार से 
प्रेरित होकर संसार के कल्याण के लिए भगवान्‌ ने संयम 
स्वीकार किया । संग्रम स्वीकार करने से पहले उन्होंने अपने - 
पुत्रों की और राज्य की भी समुचित व्यवस्था कर दी । अपने 
सबसे बड़े लड़के भरत को उन्होंने अयोध्या का राज्य दिया 
और दूसरे लड़के बाहुबली को तक्षशिला का राजय सौंपा | 
इसी प्रकार शेष 98 पुत्रों को भिन्न-भिन्न प्रदेशों का राज्य सौंप 
दिया | सबको राजनीति सिखला दी और राज्य-व्यवस्था का 
उद्देश्य भी बता दिया । भगवान्‌ ने कहा कि राज्य स्वीकार 
करना प्रजा की विशिष्ठ सेवा स्वीकार करना है | भोग- 
विलास के लिए राजा नहीं होता । प्रजा की रक्षा के लिए 
राजा होता है | यह सब करने के पश्चात्‌ भगवान ने संयम 
लिया । | । 


भगवान्‌ के सबसे बड़े पुत्र भरत के यहां चक्ररत्न 
उत्पन्न हुआ । भरत समस्त भारतवर्ष को एक ही शासन के 
अन्तर्गत करना चाहते थे | अतएव उन्होंने अन्यान्य राजाओं 
पर अपना शासन स्थापित कर लिया | उनका विचार अपने 
भाइयों पर शासन चलाने का नहीं था । किन्तु अपने प्रधान 
के कहने से और आयुधशाला में चक्ररत्न के न घुसने से भरत 
को विवश होकर अपने भाइयों पर भी शासन करने का विचार 
करना पड़ा । तदनुसार भरत ने अपने 98 भाइयों के पास 
शासन स्वीकार करने के लिए सन्देश भेजा । संदेशा पाकर 
वे लोग सोचने लगे कि इस परिस्थिति में हमारा कर्त्तव्य क्या 
होना चाहिए? भरत का शासन स्वीकार करना उचित है या 
युद्ध करना उचित है ? जब विचार करके भी वे किसी अन्तिम 
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निर्णय पर न पहुंच पाये तो भगवान्‌ से सलाह लेने का उन्होंने 
निर्णय किया । उन्होंने सोचा-अगर भगवान्‌ युद्ध करने की 
सलाह दें तो युद्ध करना चाहिए | उस अवस्था में अपनी 
हार कदापि नहीं हो सकती | अगर भगवान्‌ कहें कि भरत 
तुम्हारा बड़ा भाई है और समग्र देश को एक सूत्र में बांधने के 
लिए हो वह तुम्हारे ऊपर शासन चलाना चाहता हे तो हमें 
भरत के शासन को स्वीकार कर लेने में भी कोई आपत्ति 
नहीं होनी चाहिये । 

इस प्रकार सोचकर 98 भाई मिलकर भगवान्‌ के पास 
पहुंचे | उस समय भगवान्‌ ने अपने पुत्रों का जो उपदेश 
दिया था, उस समय वर्णन सूयगडांगसूत्र में भी है और 
भागवतपुराण के रचयिता ने भी उसका मार्मिक वर्णन किया 
है। इस समय इस उपदेश के संबंध में ही कुछ कहना चाहता 
हूं, क्योकि यह क्षत्रियोचित उपदेश है । क्षत्रियों के सामने 
क्षत्रियोचित उपदेश देना ही उचित है | आप लोग आज 
ढ़ीली धोती वाले बनिया बने रहे हैं, मगर आपके पूर्वज बनिया 
नहीं क्षत्रिय थे और वही खून आपकी नसों में दौड़ रहा है | 
हम चाहते हैं कि आप अपनी असलियत को .पहचानें और 
उसी क्षात्र तेज को फिर अपनावें, जो तेज आपके -वीर पूर्वजों 
में चमकता था । 

भगवान्‌ ऋषभदेव क्षत्रिय थे और उनके पुत्र भी क्षत्रिय 
थे | भगवान्‌ अपने 98 पुत्रों को भरत की अधीनता स्वीकार 
करने को सलाह दे सकते थे । मगर क्षत्रिय लोग अधीनता 
कब स्वीकार करते हैं ! वे स्वतन्त्रता के सामने अपने प्राणों . 
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को भी तुच्छ समझते हैं | लेकिन उस स्वतन्त्रता का असली 
स्वरूप क्‍या है ? वह कैसी होती है ? यह बात भगवान्‌ . 
ऋषभदेव के उपदेश से ही जानी जा सकती है । . 


भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने पुत्रों से कहा यदि मैंने तुम्हें. 
पूर्ण स्वाधीन राज्य दिया होता तो भरत तुम्हारे ऊपर कदापि 
शासन नहीं चला सकता था । मगर तुम्हें जो राज्य मिल्रा है _ 
वह पूर्ण रूप से स्वतन्त्र नहीं हैं | उसमें एकदेशीय स्वतन्त्रता 
है । इसी कारण भरत तुम्हारे ऊपर शासन करना चाहता है | 
तुम लोग मुझसे सलाह लेने आये, यह अच्छा ही हुआ । मैं 
तुम्हें सलाह देत्ता हूं कि तुम ऐसा स्वतन्त्र राज्य प्राप्त करो कि 
जिस पर कोई, भी दूसरा शासन न चला सकें । 


सबुज्ञह कि न बुज्ञह, संबोही खलु पेच्च दुल्लहा । 
णो हुवणमति राइओ, नो सुलमं पुणरावि जीवियं ।॥ 
“सूयगडांगसूत्र 
अर्थात्‌ हे पुत्रों ! समझो | बोध पाओ | बोधि बहुत 
दुर्लम है | जो समय व्यतीत हो जाता है वह फिर लौटकर 
नहीं आता । मनुष्य-जीव बार-बार सुलभ नहीं है | 


नाय॑ देहो देहमाजां नृलोके, 

कष्टान्‌ करमानहते विड्मुजांय । 

तपा दिब्य॑ पुत्र कायेन सत्त्वं, 

शुद्धयेथ्स्माद्‌ ब्रह्मसौख्य॑ त्वनन्तम्‌. 
-भागवत 


हमें इन दोनों जगह के उपदेशों की मौलिक एकता पर . 
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- विचार करना चाहिये | अगर कोई समझता है कि भगवान्‌ . 
ऋषभदेव जैनों के ही भगवान्‌ है तो उसका ऐसा समझना 
भूल है | महापुरुष किसी विशिष्ट वर्ग, जाति या समूह के 
नहीं होते | महापुरुषों के समक्ष सभी ने अपना मस्तक 
झुकाया है। चाहे राम हों, या ऋषभदेव हों वे सभी के लिए 
मान्य हैं | फिर भी धर्म भावना की कमी और साम्प्रदायिकता 
की भावना में वुद्धि होने से लोग आपस में लड़ते-झगड़ते हैं। 
जब तक मनुष्य पूर्ण धर्म नहीं जानता और धर्म के नाम से 
अधर्म को पकड़े रहता है, तब तक क्लेश और कलह होना 
स्वाभाविक है | जब किसी महापुरुष की शरण में जाने पर 
धर्म की प्राप्ति होती है, तब सब प्रकार के क्लेश और कलह 
का अन्त हो जाता है । 


« भागवत के अनुसार भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने लड़कों 
से कहा-“यह शरीर भोग के लिए नहीं है ।“ इस कथन 
को सुनकर कोई यह कह सकता है कि आप त्यागियों को 
त्याग पसन्द है, इसी कारण आप भगवान्‌ के इस कथन 
को ठीक कहते हैं | मगर भोगों .को अगर हम ही न भोगेंगे 
तो फिर कौन भोगेगा ? और फिर बेचारे भोगों की क्‍या 
दशा होगी ? ऐसा कहने वाले लोग मानों भोगों पर दया 
करते हैं और उनकी रक्षा के लिए ही भोग भोगते हैं । 
लेकिन भगवान्‌ कहते हैं-यह देह कष्टदायी भोग भोगने 
के लिए नहीं है । 

देखना चाहिए कि उक्त दोनों प्रकार के कथनों में से 
कौनसा कथन ठीक है ? ध्यान रखना चाहिए कि कभी-कभी 
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सिंह मनुष्य को खा जाता है | अगर सिंह को व्यक्त भाषा 
प्राप्त हो और वह कहने लगे कि मनुष्य मेरे.खाने के लिए ही 
बने हैं तो क्या आप उसका कहना स्वीकार करेंगे ? और यदि 
सिंह ने मनुष्यों को खाना छोड़ दिया तो क्या मनुष्य 
निरर्थक-निरुपयोगी हो जाएंगे ? अगर सिंहों की एक सभा 
हो और सर्वसम्मति से यह बात स्वीकृत हो जाए कि मनुष्य 
का मांस मीठा छोता है, सुस्वादु होता है, अतएव निश्चित 
किया जाता कि सिंह मनुष्यों को ही खाया करें ओर मानें कि 
मनुष्य विधाता ने सिहों के भोजन के लिए बनांए हैं | तो इस 
निर्णय को आप स्वीकार कर लेंगे ? आप इसे स्वीकार 
करेंगे और इसे क्रूरता कहेंगे | मनुष्य सर्वोत्तम प्राणी है | 
ईश्वरत्व का प्रतिनिधि है। धर्म और कायदा-कानून में भी 
उसका दर्जा ऊंचा है तथा पशुओं को मारने पर जितना दण्ड 
नहीं दिया जात, उतना मनुष्य की हत्या करने पर दिया 
जाता है । ऐसी स्थिति में सिंहों का यह सर्वसम्मत निर्णय 
भी सही कैसे हो सकता है कि मनुष्य सिंहों की खुराक के 
लिए बनाये गये हैं | 5 अत 


इस प्रकार का तर्क उपस्थित करके आप सिंहों के 
मस्ताव को अनुचिन बतला सकते हैं | किन्तु ऐसी ही युक्तियों 


के आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि यह मनुष्य शरीर 
भाग के लिए नहीं है | ै 


फिर प्रश्न किया जा सकता है-अगर मानव शरीर भोग 
भोगने के लिए नहीं है तो फिर किसलिए है ? इस शरीर की 
सार्थकता किसमें हैं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि संसार 
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में एक चीज दूसरे के काम में तो आती है, परन्तु इसी कारण 
यह मान लेना कि हमारे लिए ही बनी है, भूल है । ऐसा मानने 
से बड़ी गड़बड़ी होगी | इसके अतिरिक्त यह बात किसी 
युक्ति या तर्क से सिद्ध भी नहीं की जा सकती | उदाहरण के 
लिए कल्पना कीजिए, कोई कहता है कि अन्न मनुष्य के खाने 
के लिए ही बना है | अब उससे पूछना चाहिए कि अगर 
तुम्हारा कहना एकान्ततः सत्य है तो अन्न के होते भी संसार 
में लाखों मनुष्य भूखे क्‍यों मरते हैं, इसी प्रकार अगर कपड़ा 
मनुष्यों के लिए बना है तो मनुष्य नंगे क्‍यों रहते हैं ? यह 
चीजें मनुष्यों के लिए ही बनी है, इस कथन में अगर एकान्त 
रूप से सच्चाई है तो वे मनुष्यों के पास दौड़कर क्‍यों नहीं 
पहुंच जाती ? मनुष्य अगर उनका उपयोग नहीं करेगा तो वे 
निरर्थक हो जानी चाहिये | ऐसी दशा में उन चीजों को 
चाहिये कि वे अपने को सार्थक बनाने के लिए मनुष्य के पास 
भोगी आवें और जब तक कोई मनुष्य उन्हें न भोग ले तब 
तक नष्ट न हों | लेकिन ऐसा नहीं देखा जाता । 
अतएव यही कहा जा सकता है कि उपर्युक्त मान्यता भूलभरी 
है | इस भ्रमपूर्ण मान्यता को हटाने के लिए ही यह उपदेश 
दिया गया है कि-हे मनुष्य ! तू धर्म का विचार करके काम 
कर । तू ने जो यह मान लिया है कि संसार की वस्तुएं मेरे 
ही भोग के लिए बनी है, यह तेरी भूल है । इसी से तू .दुःखी 
हो रहा है| । 

वास्तव में देखा जाये तो संसार की वस्तुओं को अपने 
भोग के लिए मानकर उसके अधीन हो जाने में सच्चा सुख 
नहीं है | सच्चा सुख स्वतन्त्रता में है | यह बात दृष्टि में 
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रखकर ही भगवान्‌ ने कहा है-हे पुत्रों ! यह शरीर भोग के 
लिए ही है तो इसका उत्तर यह है कि भोग तो विष्ठा खाने 
वाले शूकर भी भोग सकते हैं | ऐसी हालत में यह कैसे कहा 
जा सकता है कि. मनुष्य शरीर भोग के लिए ही है ? यह बात 
दूसरी है कि किसी की रुचि भोगों में अधिक हो और वह भोग 
भगने में ही शरीर को सार्थकता समझ ले, पर संसार में कुछ 
लोग ऐसे भी तो मिलते हैं जो भोगों का भुजंगम के समान 
मानकर उनसे विमुख हो जाते हैं | भोगों की ओर उनकी 
रुचि नहीं जाती | अतएव सिर्फ रुचि के कारण यह नहीं कहा 
जा सकता कि मानव शरीर भोग के निमित्त है | फिर भी यदि 
ऐसा मान लिया जाय तो रुचि की भिन्नता के कारण प्रत्येक 
चीज भिन्न-भिन्न कामों के लिए मानी जायगी | उदाहरण के 
लिए विष्ठा को ही देखो । विष्ठा को सुअर जिस दृष्टि से 
देखता है, क्या मनुष्य उसे उसी दृष्टि से देखता है ? नहीं । 
इस प्रकार रुचि की भिन्नता के कारण पदार्थ के. विषय में 
दृष्टिभेद रखता है या नहीं ? एक सुन्दरी को उसका लड़का 
किस दृष्टि से देखता है ? पति किस दृष्टि से देखता है । 
कामी पुरुष किस दृष्टि से देखता है ? और योगी किस दृष्टि 
से देखता है ? लड़का उसे अपनी जननी के रूप में देखता 
है | पति पत्नी के रूप में देखता है | कामी आदमी कामना 
की पूर्ति का साधना समझाता है और योगी उसे अपने योग 
में सहायिका मानता है | अब देखना चाहिए कि वह सुन्दरी 
वास्तव में है किस के लिए ? वास्तव में तो वह अपना 
शुभ-अशुभ परिपाक भोगने के लिए है । मगर लोग दृष्टिभेट 
के कारण उसे अपने-अपने लिये मानते हैं । 
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जिन चीजों को आप अपने लिए मानते हैं, उन्हीं को 
पशु अपने लिये मानते हैं | आप जिन पदार्थों का उपयोग 
करते हैं, वे अगर पशुओं को मिलें तो क्‍या पशु उनका 
उपयोग नहीं करेंगे ? बल्कि पशु, पक्षी और कीटाणु जिन 
वस्तुओं को भोगते हैं, स्वतन्त्र रूप से भोगते हैं | आप उनकी 
तरह स्वतन्त्र रूप से नहीं भोग सकते | इसके लिये शहद 
की मक्खियों का ही उदाहरण ले लीजिए | वैज्ञानिकों के 
कथनानुसार वे कैसा छत्ता बनाती हैं, उसके किस प्रकार न्यून 
से न्‍्यून मोम लगाती है, किस प्रकार शहद भरती है एवं किस 
प्रकार सफाई रखती है, किस प्रकार वस्तु का संग्रह रखती हैं 
और किस प्रकार पानी आदि लाती है ? इत्यादि बातें जानने 
योग्य है । वे सब काम व्यवस्थापूर्वक करती हैं और स्वतन्त्र 
रूप से वस्तु का उपयोग करती हैं | लेकिन क्या इसी 
कारण - वे मक्खियां मनुष्य बन जाती हैं ? मनुष्यों से 
अधिक स्वतन्त्र होने पर भी मक्खियां मनुष्य नहीं हैं | फिर भी 
आप उनका जूठा शहद खाकर क्‍यों अभिमान करते हैं ? 
मक्खियों की जूठन खाने वाला मनुष्य अगर अभिमान करता 
है तो क्या इससे उसकी पराधीनता और नीचता ही नहीं 
सूचित होती ? 
सारांश यह है कि भगवान्‌ ने अपने पुत्रों से कहा कि 
ग़म 
यह 
त्व्य 
ष्य 
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नगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने पुत्रों को इस प्रकार का 
उपदेश दिया | ऐसा उपदेश देने के कारण ही भगवान्‌ 
ऋषभदेव माननीय और पूजनीय हुए । उन्होंने जेसा उपदेश 
सारे संसार को दिया वैसा ही अपने पुत्रों को दिया | भगवान्‌ 
के लिये उनके पुत्र और संसार के दूसरे जीव समान ही थे । 
इसी कारण भगवान्‌ का वह उपदेश, जो उन्होंने अपने पुत्रों 
को दिया था शास्त्र में लिखा गया है | भगवान्‌ के इस 
उपदेश को अपने सामने रखकर आप विचार कीजिए कि 
आपका यह शरीर किसलिए है ? इसे भोग-भोगने में नष्ट 
करना है या त्तप करके सफल बनाना है ? 


इस संसार में मनुष्यों की दो श्रेणियां की जा सकती 
है। पहली श्रणी में वे हैं जो अपना जन्म भोग के लिए ही मान 
रहे हैं और दूसरी श्रेणी उनकी है जो जीवन का उद्देश्य तप 
समझते हैं | इन दोनों श्रेणियों के लोग पहले भी थे और 
आज भी है । इन दोनों में कितना अन्तर है और अन्त में 
किसके लिए क्या परिणाम निकलता है, यह वात एक कथा ' 
द्वारा बतला देना उचित होगा | 


अयोध्या में अवध-नरेश राज्य करते थे और काशी में 
काशी-नरेश राज्य करते थे | अवध-नरेश सोचते थे कि हम 
प्रजा की रक्षा एवं सेवा करने के लिये राज्य करते हैं और 
हमारा यह शरीर दिव्य तप करने के लिए है । दूसरी ओर 
काशीनरेश का यह विचार था कि हम उच्च श्रेणी के भोग 
भोगने के लिए राजा हुए हैं | इसलिए सब अच्छे-अच्छे रत्न 
हमारे पास ही होने चाहिए । इस प्रकार दोनों राजा दो प्रकार 
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की श्रद्धा के थे | यह तो नियम ही है कि जिसकी जैसी श्रद्धा 
होती है, वह वैसा ही बन जाता है | कहा भी है- 
श्रद्धामयोष्यं पुरुष: यो यज्छद्ध: स एव सः । 


अर्थात्‌-मनुष्य अपनी श्रद्धा के अनुरूप ही हो जाता है। 
_ जिसकी श्रद्धा जैसी होती है, वैसा ही वह बन जाता है । 
इस कउक्ति के अनुसार दोनों राजाओं की प्रकृति उनकी 
अपनी-अपनी श्रद्धा के अनुसार बन गई थी । अवघरनेश ने 
अपना जीवन प्रजा की सेवा में ही लगा दिया था | इस 
कारण उनके राज्य में तो उनका जय-जयकार होता ही था 
किन्तु अन्य राजाओं में भी वे आदर्श और कर्त्तव्यनिष्ठ राजा 
माने जाते थे | वे जनता में प्रातः: स्मरणीय पुरुष बन गये थे | 
उधर काशीनरेश अपनी भावना पूर्ण करने के लिए प्रजा को 
प्रत्येक शक्य उपाय से चूसता था । उसकी प्रकृति इतनी 
स्वार्थभयी बन गई थी कि वह अपने सिवाय अपने आत्मीयजनों 
को भी अपने ही सुख की सामग्री समझता था | इस कारण 
उसका भृत्यवर्ग, यहां तक कि उसकी रानी भी उससे असंतुष्ट 
रहती थी | सब लोग -यही सोचते थे कि-इस राजा का 
सुधार कैसे हो ? कौन इसे ठीक रास्ते पर लावे ? हे प्रभो ! 
अगर राजा का सुधार न हुआ तो देश में हाहाकार मच 
जायेगा । | 


एक बार अवधराज का जन्मदिन आया । काशी के 
लोगों को भी पता चला कि आज अवध के महाराज का 
जज्म-दिवस है | यह जानकर काशीवासी. प्रजा को बड़ी 
«* प्रसन्नता हुई | सबका हृदय आनन्द से परिपूर्ण हो गया । 


(29 ) 23/जाफनयर के व्याख्यान 


वहां के लोगों ने उत्साह के साथ उनका जन्मदिन मनाने का 
निश्चय किया । स्थान-स्थान दीपमालाएं लगाकर स्त्री-पुरुष 
एकत्रित होकर आनन्द मनाने लगे । सर्वत्र अवधेश को 
जय-जयकार होने लगी । प्रजा अवध के महाराज के 
जन्म-दिन के उपलक्ष्य में हर्ष विभारा होकर आनन्द मना 
रहा थी कि काशी नरेश भी अपने प्रधान के साथ उसी समय - 
उस ओर से निकले । लोगों को उत्सव मनाते देखकर प्रधान 
से राजा ने पूछा-आज यह उत्साह और उमंग किसलिए 
है ? वया किसी उत्सव का दिन है? प्रजा में बड़ी चहल-पहल 
नजर आती है ? मुझे तो पता ही नही कि आज कोई उत्सव 
दिवस है | 


प्रधान-महाराज, आज अवध के महाराज का जन्मदिन 
ह ॥ प्रजा इसी उपलक्ष्य में आनन्द मना रही है । 


प्रधान की वात सुनते ही काशीनरेश की त्योरियां चढ़ 
गई । क्र॒ुद्ध स्वर में वह कहने लगा - मेरे राज्य में अवधराज 
का जन्म-दिवस मनाया जाता है ! प्रधान, तुम क्‍या व्यवस्था 
करते हो ? 


प्रधान-महाराज, पृथ्वी के राज्य की सीमा होती है प्रेम 
के राज्य की सीमा नहीं होती । ऐसी स्थिति में प्रजा को 
अवधेश का जन्मदियस मनाने से किस प्रकार रोका जा 
सकता है ? अगर मेरी बात पर आपको भरोसा न हो तो 
परीक्षा करके देख लीजिये । आप स्वयं प्रजा को रोककर 
देखिए । आपको विदित हो जायेगा कि आपकी प्रजा अवधेश 
से कितना प्रेम करती है ? 
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प्रधान. की बात सुनकर राजा को आश्चर्य हुआ | मगर 
प्रजा से कोई बात पूछने का साहस उसे नहीं हुआ । उसने 
सोचा-इस समय लोग हर्ष में विभोर हैं | छेड़छाड़ करना 
उचित नहीं होगा । 


राजा किंचित्‌ आश्चर्य और चिन्ता के साथ महल की 
ओर लौट गया | उसके हृदय में यह बात कांटे की तरह चुभ 
रही थी कि मेरे राज्य में अवध-नरेश का जन्मदिवस मनाया 
जाता है ! इस विचार से उसके अन्तःकरण में ईर्पा की आग 
धधक उठी | अपनी सुलगाई आग में वह आप ही ईंधन बनने : 
लगा । उसे रात में नींद नहीं आई | इधर-उधर करवट 
बदलने लगा । रानी से उसकी मानसिक व्यग्रता छिपी नहीं 
रही | रानी ने पास जाकर और राजा के शरीर पर अपना 
कोमल हाथ फेरकर पूछ-स्वामिन ! आज क्‍या कारण हैं कि 
आपको नींद नहीं आ रही ? आप इधर से उधर करवटे बदल 
रहे हैं और अशान्त मालूम होते हैं । 

राजा अभिमान के नशे में था और यथार्थ बात कहने से 
उसे अभिमान को ठेस लगती थी | अतएव उसने रानी से 
कहा-'तुम स्त्री हो | तुम्हें कोई बात बतला भी दी जाये तो 
उससे क्‍या लाभ होगा ?' ; 


रानी-यदि मुझ से कहने से कुछ नहीं हो सकता तो 
इस प्रकार करवट बदलने से भी कुछ नहीं हो सकता | आप 
मुझे अपने सुख-दुःख की बात सुनने योग्य समझते हैं, तो 
कहिए | 


(3) 23/जाफतयर के व्याख्यान 


राजा ने कुछ नरम पड़कर कहा-मैंने ऐसा. कह कर 
गलती की है । तुम ही मेरे हृदय की बात सुनने योग्य न 
होओगी तो कौन होगा ? बात यह है कि आज अपने राज्य में 
अवध के राजा का जन्मदिन मनाया गया है । प्रजा ने 
उत्साहपूर्वक उत्सव किया है । मेरे राज्य में किसी दूसरे राजा 
का जन्मदिन मनाया जाना मेरे लिए असह्य है | इसी कारण 
में चिन्तित हूं । 


रानी-वास्तव में यह बात चिन्ता के ही योग्य है | 
लेकिन चिन्ता करना किसी वीमारी का इलाज नहीं है । 
चिन्ता से दुःख घटता नहीं, बढ़ हो जाता है | जब हमारे 
सामने कोई चिन्ताजनक घटना हो तो चित को . स्वस्थ 
रखकर उसके कारणों पर विचार करना चाहिए | अगर 
का समझ में आ गये तो उस घटना का प्रतीकार करना 
सहज हो जाता है | चिन्ता तो स्थिति को अधिक खराब 
कर देती है । 


राजा-समझ में नहीं आता कि अवध के राजा ने हमारी 
प्रजा पर क्या जादू फेर दिया है ? 


रानी-नाथ, मेरे समझ तो यह है कि हमारे हृदय की 
मधुरता और वाणी की मिठास ही सबसे बड़े जादू हैं | जिसमें 
यह दो बातें होती हैं वह अनायास ही दूसरों को अपनी ओर 
आकृष्ट कर लेता है | इससे बाद मलाई करने का नम्बर 
आता ऐ । उस आकर्षण को स्थायी और प्रबल बनाने के लिए 
दूसरों की भलाई के काम करना आवश्यक है | अवध का 
राजा क्या काम करता है जिससे अपनी प्रजा उसका जन्मदिन 
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मनाती है? आप इस बात पर विचार कीजिए और वही काम 
आप भी करना आरम्भ कर दीजिए । 


राजा-इससे क्‍या होगा ? 


रानी-इससे यह होगा कि आपकी प्रजा अवध के राजा 
को भूल जायेगी और आपका आदर करेगी । इतना ही नहीं 
वरन्‌ अवध की प्रजा भी आपका जन्मदिवस मनाने लगेगी । 


रानी ने बावन तोले, रत्ती बात कही थी | मगर राजा 
को यह सलाह पसन्द नहीं आई । उसने कहा-आखिर तो 
तुम स्त्री ही ठहरी न | तुमने स्त्रियों के योग्य ही बात कही 
है | तुम नहीं समझती कि मैं अवधनरेश की तरह कायर नहीं 
हूं और प्रजा का गुलाम बनकर नहीं रह सकता | वह 
खाना-पीना भूलकर और ऐश-आराम भूलकर प्रजा के पीछे 
ऐसा लगा रहता है जैसे उसका नौकर हो और उसकी अन्न 
खाता हो | मुझसे यह नहीं बन सकता । कदाचिंत्‌ मैं ऐसा 
ही करूं तो भी यहां अवधराज का जन्मदिन मनाया जाना 
कैसे रुक सकता है ? मैं तो कोई और ही उपाय सोचूंगा । 

राजा का यह कथन सुनकर बेचारी रानी चुप हो गई।.. 
उधर राजा ने सेनापति को बुलाया और सेना तैयार करने का 
आदेश देते हुए कहा-किसी को खबर न होने पावे | सेना का 
संचालन मैं स्वयं की करूंगा और अयोध्या पर अपना झंडा 
फहराऊंगा । 

जैसे अंग्रेज सरकार दमन करके कांग्रेस की कीर्ति 
और शक्ति को नष्ट करने का प्रयत्न कर रही थी, उसी प्रकार 


कप हे 
हु 


(33) 23/जामनगर के व्याख्यान 


काशीराज दमन का सहारा लेकर अवधनरेश को प्रतिष्ठा नष्ट 
करना चाहता है | 


सेनापति ने सेना तैयार की और काशीनरेश के नेतृत्व 
में रात्रि के समय उसने अयोध्या पर हमला कर देने का 
विभार किया | काशीनरेश की सेना अवध की सीमा पर 
पहुंची | अवध के सीमा रक्षकों ने राजा को समाचार दिया कि 
काशीनरेश सेना लेकर चढ़ आये हैं | अवधनरेश यह समाचार 
पाकर सोचने लगे - काशीनरेश के साथ मेरी कोई अनबन 
नहीं है । इस समय कोई ऐसा कारण भी उपस्थित नहीं हुआं 
कि उच्हें मेरे राज्य पर चढ़ाई करने का अवसर मिले | फिर 
उनके चढ़ाई करने का क्‍या कारण है ? 


मन्‍्त्री ने अवधराज से कहा-महाराज, मैं तो पहले ही 
कहता था की सीमाओं पर पर्याप्त सेना रखनी चाहिये । सेना 
के बिना राज्य की रक्षा नहीं होती | मगर आपने मेरी वात 
अनसुनी कर दी । उसका परिणाम आज दिखाई दे रहा है | 


अवधनरेश - यह तो ठीक है, मगर काशीराज ने 
पढाई क्यों की है ? हमारी और से कोई ऐसा कारण नहीं 
एुआ कि उन्हें चढ़ाई करनी पडी । 


मन्‍्त्री - चढ़ाई का कोई खास कारण नहीं हुआ 
करता। जो महत्वाकांक्षी और बलवान्‌ होता है वह निष्कारण 
। दूसर राज्य पर हमला करके अपने राज्य का विस्तार का 
लेता है | अब अगर आपकी आज्ञा हो तो जो सेना तैयार है 


उसी को लेकर काशीनरेश का सामना करने की योजना 
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करूं | 

अवधघराज-नहीं, ऐसा करने की आवश्यकता नहीं है । 
काशीनरेश की सेना के प्रवाह में अपने थोड़े-से लोगों को 
बहा देना अनुचित है | एक बार मैं स्वयंमेव काशीनरेश से 
मिलकर बातें करना चाहता हूं इस वार्तालाप का परिणाम देख 
लेने के पश्चात्‌ जो उचित होगा, किया जायेगा । 


.. अवधनरेश घोड़े पर सवार होकर अकेले ही काशी- 
नरेश से मिलने के लिये रवाना हुए । लोग कहने लगे-अकेले 
शत्रु की सेना में जाना उचित नहीं | मन्‍्त्री ने भी 
समझाया-महाराज ! ऐसा करना राजनीति से विरुद्ध है । 
मगर अवधनरेश का हृदय कांच की तरह स्वच्छा था । 
अतएव उन्होंने कहा-इस राजनीति में हमें अपना पिंड 
छुड़ाना है । मैं तो एक नवीन राजनीति की नींव डालना 
चाहता हूं | 


अवधनरेश अकेले घोड़े पर सवार होकर काशीराज की 
छावनी में पहुंचे । जब काशीराज की उनके आने की सूचना 
मिली तो उसकी प्रसन्नता का पार न रहा | उसने कहा- 
'अवधनरेशे मयभीत होकर मेरे सामने आया है ! देखा मेरा 
तेज और सामर्थ्य !' यह कहकर उसने अवधनरेश को ले 
आने की स्वीकृति दी । 


अवधनरेश ने जाकर काशीराज से कहा-आपने इस 
प्रकार निष्करारण की चढ़ाई करने का कष्ट क्‍यों किया ? 
कृपया बतलाइये कि मेरे राज्य में प्रजा को कुछ कष्ट हैं ? 


(35) 23३/जायनयर के व्याख्यान 


मेरी प्रजा की आपके पास कोई शिकायत पहुंची है ? अथंवा 
कोई अन्य कारण है ? 


काशीराज के पास इन प्रश्नों का कोई उत्तर नहीं था | 
वास्तव में चढ़ाई का समुचित कारण नहीं था | अतएव उसने 
कहा-तुम कायर हो जो इस प्रकार का प्रश्न करने आये हो! 
में ऐसे प्रश्नों का यहां कोई उत्तर नहीं देना चाहता । मुझे जो 
उत्तर दना है, रणमभूमि में ही दूंगा और मुख से नहीं, तलवार 
से दूगा | अगर तुम में बल है तो तलवार का सामना करो | 
नहीं है तो जंगल में भाग जाओ । 


अवधेश-मुझ में बल तो है पर मैं अपने बल का 
दुरुपयोग नहीं करना चाहता | उचित तो यह था कि आप 
अपने राज्य की रक्षा आप करते और अपने राज्य की रक्षा मैं 
करता | मगर आप मेरे प्रश्नों का उत्तर नहीं देना चाहते । 
इसरस जान पडता है कि आप अवध का भी राज्य चाहते हैं । 
इसी कारण आप बार-बार तलवार की वात कहते हैं । 
लेकिन मैं अपनी प्रजा का रक्त नहीं वहाना चाहता । युद्ध का 
अवसर आव, यह मुझ अभीष्ट नहीं है | आपको राज्य चाहिये 
तो खुशी से लीजिये । सिर्फ इस बात का ध्यान रखिये कि 
जिस 3 प्रकार मने प्रजा का पालन किया है उसी प्रकार आप 
फर और प्रजा को कष्ट न होने दें ।'राज्य प्रजा की 
सुत-शांति के लिए है । राज्य पाकर राजा को अपनी प्रजा 
के प्रात एक पविन्न कर्त्तव्य पालना पड़ता है | जब आप मेरा 
परोव्य अपन नाथ ले रहे हैं तो मेरा बोझ हल्का हो रहा है । 
श्सझ लिये युद्ध क्यों किया जाये ? प्रजा का रक्त क्‍यों बहाया 


23/जायनयर के व्याख्यान ( 36 ) 
जाये ? 


अवधनरेश इतना कहकर और थोड़ी देर उत्तर की 
प्रतीक्षा करके, उत्तर न मिलने पर रवाना होने लगे । 
चलते-चलते उन्होंने फिर दुहराया-ठीक है, मैं जाता हूं । 
प्रजा का ध्यान रखियेगा । 


इतना कहकर अवधघनरेश जंगल की ओर चल दिये: । 
काशीराज यह देखकर प्रसन्न हुआ और सोचने लगा-मैं 
कितना बहादुर हूं | मेरे भय से अवध का राजा जंगल में भाग 
गया | वह तेरा सामना नहीं कर सका । युद्ध किये बिना ही 
मेरी जीत हो गई | 


काशीराज ने अयोध्या पहुंचकर अपना झंडा फहरा 
दिया । अपने कर्मचारियों को वहां शासन सम्भलाकर वह 
काशी लौट आया । उसे आशा थी कि काशी की प्रजा इस 
विजय के उपलक्ष्य में मेरा स्वागत करेगी और अवध के राजा 
को भूल जायेगी । प्रजा अवधराज की कायरता देखकर 
अवश्य ही उससे घृणा करेगी और मेरे प्रताप और पराक्रम की 
सराहना करेगी | मगर काशी पहुंचने पर उसकी आशा पर 
पानी फिर गया । काशी प्रजा को जब तक पता चला कि 
हमारे महाराज ने अवध पर आक्रमण किया था और अवध के 
राजा अपना राज्यं इन्हें देकर जंगल में चले गये हैं, जो घृणा 
और तिस्कार की भावना प्रजा के हृदय में उत्पन्न हो गई | 
जगह-जगह आलोचना होने लगी | किसी ने कहा-काशीराज 
अपने रांज्य में तो सुधार कर ही नहीं सकते और न्यायनीति 
के सोथ राज्य करने वाले अवधराज पर चढ़ाई करके उन्होंने 


(37) 23/जायनयर के व्याख्यान 


उसका राज्य छीन लिया ! दूसरा कहने लगा-अवधघराज का 
अपराध क्‍या था ? प्रजा से प्रेम करना ही उनका एक मात्र 
अपराध था और इसी अपराध का उन्हें दण्ड दिया गया है | 
इस प्रकार काशी की समस्त प्रजा अपने राजा से असन्तुष्ट 
और रूप्ट हो गई । राजा के आने पर प्रजा ने काले झंडे 
दिखला कर अपना असनन्‍्तोष प्रकट किया । 


प्रजा का असन्तोष देखकर काशीराज चकित हो गया। 
उसने विचार किया मेरी विजय का परिणाम उल्टा ही निकला | 
इस प्रकार सोचते-विचारते वह अपने महल में पहुंचा । उसे 
आशा थी कि मेरी विजय से प्रसन्न होकर रानी मुसकराती हुई 
मेरे स्वागत के लिए आगे बढ़कर आएगी, मगर उसने जो 
कुछ देखा, उससे उसकी निराशा और विषांद की सीमा न 
रही | उसने देखा-रानी काले कपड़े पहने बैठी है ! वहं 
देखकर राजा ने कहा मेरे जीवित रहते काले कपड़े क्‍यों 
पहिने है ? 


रानी ने तमक कर कहा-आपका जीवित रहना और न 
रएना एक समान हो गया है | बल्कि मेरी समझ में अपयशमय 
जीवन की अपेक्षा यशोमय मृत्यु अधिक श्रेयस्कर होती है | 
आप अपनी प्रजा को तो सुख दे नहीं सके और अवध की 
प्रजा से सुख देने वाला राजा आपने छीन लिया । अवध की 
प्रजा का सुख नष्ट करके और उसे दुःखी करके आपने क्‍या 
पा लिया ? आज कोई भी समझदार व्यक्ति आपके इस कार्य 
उोे सराहना नहीं करतो | सभी लोग एक स्वर से इस 
अन्याय उत्याचार की निन्‍्दा कर रहे हैं | 


23/जायनयर के व्याख्यान (38 ) 


रानी की बात सुनकर राजा को सद्वुद्धि आनी 
चाहिये थी मगर उसे सदबुद्धि नहीं आई | वह उल्टा यह. 
सोचने लगा - मैंने भूल की कि अवधनरेश को जीवित 
जाने दिया | यह बहुत बुरा हुआ | वह जीवित है, यह 
जानकर ही प्रजा का रूख उसकी ओर है, क्‍योंकि अभी 
लोगों को उसकी तरफ से आशा है । ऐसी स्थिति में उसे 
मरवा डालना ही उचित होगा। फिर न होगा बांस न 
बजेगी बांसुरी | इस प्रकार निश्चय करके उसने घोषणा 
कर दी कि जो कोई अवधेश का मस्तक काट कर लाएगा, 
उसे सवा मन सोना दिया जायेगा । 


राजा की घोषणा सुनकर प्रजा दंग रह गई | राजा की 
और अधिक निन्‍दा होने लगी | उधर अवधनरेश तप 
करता हुआ जंगल में घूमा करता था | वह अपनी स्थिति 
के प्रति असंतुष्ट नहीं था । राज्य त्यागने का उसे दुःख नहीं 
था | बल्कि वह सोचा करता था -परमात्मा की कृपां से 
मुझे अच्छा अवसर मिल गया । यो आत्म-कल्याण के लिए मैं 
नहीं निकल पाता, लेकिन काशीनरेश ने मेरा भार अपने 
सिर पर ले लिया । मुझे उन्होंने हल्का कर दिया और 
आत्मकल्याण करने का अवसर दिया । मैं उनका भी अनुग्रह 
मानता हूं । 
जंगल में घूमते हुएं अवधनरेश को एक बनियां मिला । 
उसका जहाज पानी में डूब गया था । वह सोचता था-यह 
- तो गनीमत हुई कि मैं जीवत बच गया । मगर मेरे सिर पर 
से कई लोगों का कर्ज चढ़ा है | मेरा विश्वास करके कई 


(39) 23/जामनगयर के व्याख्यान 


लोगों ने मुझे पूंजी दी थी । अब उनकी पूंजी अगर उनके 
पास नहीं पहुंचती तो विश्वासघात होगा | मैं मर भी नहीं 
सकता । लोगों का कर्ज चुकाये बिना मरने का मुझे अधिकार 
नहीं है । मेरा सर्वस्व भले ही चला गया है पर सदबुद्धि मेरी 
बनी हुई है | अगर थोड़ी सी नई पूंजी मिल जाये तो कमाई 
करफे मैं कर्म उतार सकता हूं | मगर कठिनाई तो यही है 
कि थोड़ी पूंजी भी कहां पाऊं ? 


इस प्रकार सोच-विचार में डूबे हुए उस वणिक्‌ को 
अपघनरेश का ख्याल आया | उसने सोचा-अवधनरेश के 
पास चलना चाहिए । संभव है, उनसे मुझे कुछ सहायता 
मिल सके । वह अवधनरेश के पास जाने के लिए रवाना 
हुआ । चलते-चलते वह उसी जंगल में आया, जहां राजा 
रहता था । साधारण जंगली के भेष में उसे अवधनरेश मिल 
भी गया । मगर वह उसे पहिचान नहीं सका । उसने और 
जंगलियों की तरह उसे भी एक जंगली समझ लिया उसने 
उसे आयाज देकर पूछा-'अरे भाई । अयोध्या का रास्ता 
फीन-सा है ?' 


अवधनरेश-अयोध्या क्‍यों जा रहे हो ? 


घाणिक्‌ू-मेरा जहाज डूब गया है । मेरे सिर पर कर्ज 
घणग एूआ है । चाहता हूं, किसी उपाय से कर्ज उतर जाये तो 
अच्छा ह | लेकिन मेरे पास पूंजी नहीं है | पूंजी हो तो अपनी 
इद्धि से रुपया कमा कर कर्म चुका सकता हूं | अयोध्या के 
मशरशज के पास इसी प्रयोजन से जा रहा हूं | आशा है वह 
भरा टुस दूर करेंगे | 


23/जागरनयर के व्याख्यान (40 ) 


अवधनरेश सोचने लगे-लोग अभी तक अवध और 
अवधनरेश को भूले नहीं हैं | प्रकट में उन्होंने कहा-भाई, 
अयोध्या का राजा तो काशीनरेश को अपना राज्य देकर 
जंगल में चला गया है | इस समय अयोध्या में काशीनरेश का 
ही राज्य है । 


यह दुःसंवाद सुनकर वणिक को बड़ी दुःख हुआ । 
अवधनरेश ने उसके मन के भाव को समझ लिया । जिसके . 
अन्तःकरण में दया का बास होता हैं, वह किसी को दुःखी नहीं . 
देख सकता | दूखी को देखते ही उसका हृदय पिघल जाता 
है और अपने सर्वस्व को त्याग कर भी वह दूसरे का दुःख दूर 
करने की भरसक चेष्टा करता है । 


अवघनरेश ने कहा - भाई, अगर तेरा काम सवा मन 
सोने से चल सकता है तो मैं दिला सकता हूं | 

वणिक्‌ को पहले तो विश्वास नहीं हुआ | वह आंख 
फाड़ कर अवधेश की और देखने लगा और मन ही मन पता 
लगाने लगा कि इसकी बात कहां तक सच है ? फिर 
बोला-अगर सवा मन सोना मिल जाये तो उससे मैं बहुत 
कुछ कर सकता हूं और अपने सिर का बोझा-ऋण उतार 
सकता हूं | 

अवधनरेश ने सोचा-अपने सिर का बोझ उतारने के 
लिए इसे द्रव्य की आवश्यकता है | काशीनरेश ने घोषणा 
कर ही रक्‍्खी है कि वह मेरे सिर के बदले सवा मन सोना 
देगा। आज नहीं तो कल, एक दिन मैं मर ही जाऊंगा | उस 


(4]) 23/जामवगर के व्याख्यान 


दिन यह सिर वृथा चला जायेगा । ऐसी हालत में आज अगर 
मेरे सिर से दूसरे के सिर का बोझ उतरता है और किसी की 
भलाई होती है तो अपने सिर को दे देने में क्या हर्ज है ? यह 
'उपकार का काम करना ही मेरे लिए श्रेयस्कार हैं । 


* अवधनरेश ने वणिक्‌ से कहा-तुम मेरे साथ चलो | 
वणिक साथ हो लिया । अवधनरेश चलते-चलंते काशी 
आये | राजमहल के द्वार पर पहुंचकर उन्होंने भीतर सूचना 
भिजवाई-एक आदमी अवधनरेश का सिर लेकर आया 
है। ्््ि | 

. यह समाचार पाकर काशीनरेश को अत्यन्त प्रसन्नता 
हुई । उसने सिर लाने वाले आदमी को अपने सामने उपस्थित: 
करने का आदेश दिया | अवघनरेश काशीराज के सामने, . 
. वणिक्‌ को साथ लेकर पहुंचे । उन्होंने कहा-मेरा सिर ले लो 


और अपनी घोषणा के अनुसार सवा मन सोना इस वणिक को 
देदो। ह । ; 


...काशीनरेश को जान पड़ा, जेसे वह सपना देख रहा 
हो। उसे अपनी आंखों और अपने कानों :पंर विश्वास नहीं 
रा | चकित भाव से उसने पूछा-क्या अवधनरेश तुम्हीं 
अवधनरेश-अभी बहुत दिन नहीं हुए, तब मैं आपसे 
मिला था । क्या आप इतनी जल्दी मुझे भूल गये ? उस दिन 
में अकेला आपके पास आया था । मैंने आपसे कहा था, 
आपको अवध का राज्य चाहिये तो ले लीजिए । लेकिन मेरी. 


23/जाफायर के व्याख्यान- (42) 


प्रजा का पालन उसी प्रकार कीजिए जैसे मैं कर रहा हूं ! 
याद तो होगा ही आपको | आप राजा हैं | आपको कोई बात 
इतनी जल्दी नहीं भूल जाना चाहिए | 


काशीनरेश को उस दिन की सभी बातें स्मरण हो 
आईं | उसका हृदय सहसा बदल गया । विस्मित और चकित 
भाव से उसने कहा-यह तो मुझे याद आया कि उस दिन 
आप ही अपना राज्य मुझे सौंपने आये थे, मगर मैं यह नहीं 
समझ सका कि आप इस व्यक्ति के लिए अपना सिर देने क्‍यों 
आये हैं ? जिस सहज भाव से उस दिन आपने राज्य दे दिया 
था और उसके लिए हृदय में किसी प्रकार की दुविधा नहीं की 
थी, कोई संकोच नहीं किया था, उसी सहज भाव से आज 
अपना सिर देने के लिए आप आये हैं | यह बात मेरी समझ 
में नहीं आ रही है | उस दिन मैंने समझा था कि अवधनरेश 
कायर है | यह युद्ध करने से डरता है और इसी कारण अपने 
प्राण बचाने के लिए राज्य सौंप रहा है, पर आज ऐसा नहीं 
सोच सकता । स्वेच्छापूर्वक सिर देने वाला पुरुष कायर नहीं 
कहा जा सकता | ऐसा करने के लिये असाधारण वीरता और 
निस्पृहता की आवश्यकता है | इस कारण मैं जानना चाहता 
हूं कि आप किस प्रयोजन से इस व्यक्ति के लिए अपना सिर 
देना चाहते हैं ? 

अवधनरेश-इस प्रपंच मे आप पड़ते ही क्‍यों हैं ? 
आपको अवध के राजा का सिर चाहिये और वह सामने ही 
मौजूद है | आज अपनी तलवार संभालिए और अपनी अभीष्ट 
वस्तु लीजिए । प ॒ 
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काशीराज-नहीं, अब ऐसा नहीं हो सकता ॥ पहले 
कारण जान लूंगा तभी सिर लेने का विचार करूंगा | आप 
पूरा विवरण मुझे कह सुनाइए | 


अवघनरेश-मुझे संदेह है कि कारण जानने के पश्चात्‌ 
आप तलवार चला सकेंगे | उस समय आपकी तलवार 
चलेगी नहीं | इसलिए अपना काम अभी कर लीजिए | 


काशीराज-नहीं चलेगी तो न सही | कारण तो जानना ह 
ही है कि दूसरे के लिये आप अपना सिर क्‍यों दे रहे हैं ? 


अवधनरेश है राजन्‌ | अगर मेरा यश-शरीर बना रहे 
और भौतिक शरीर न भी रहे तो कोई हर्ज नहीं । इन दोनों 
. में मुझे यश-शरीर की रक्षा करना अधिक प्रिय है | भौतिक 
शरीर तो जाने वाला ही है । रक्षा करने की लाख चेष्टा करने 
पर भी वह रक्षित नहीं रह सकता । अतएव अपने यश-शरीर 
की रक्षा के लिये ही में अपना भौतिक शरीर दे रहा हूं । इस 
देचारे वणिक्‌ का जहाज डूब गया । यह दूसरो का ऋणी  है। 
इसे धन की आवश्यकता है । मैं सोचता हूं, एक दिन यह 
सिर वृथा ही जायगा । आज इससे एक व्यक्ति को धन 
मिलता है और उसका दु:ख दूर होता है तो इसे आज ही देने 
में क्या हर्ज है ? जब मरना ही है तो किसी का दुःख मिटा 
कर ही क्‍यों न मरूं ? 

दया और परोपकार का यह कितना उत्कृष्ट और 
उज्जवल उदाहरण है ? अवधनरेश दूसरे का दुःख मिटाने के... 
लिए अपना सिर भी निछावर करने तैयार है | आप लोगों ऐ. * 
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कोई ऐसा तो नहीं है जो चार-आठ आने के लिए झूठ बोलता 
हो और धर्म को धोखा देता हो ? आज अधिकांश लोग ऊपरी 
भपका दिखलाते हैं, धार्मिकता का प्रदर्शन करते हैं, लेकिन 
कौन कह सकता है कि वे सच्ची धार्मिकता का पालन कितना 
करते हैं ? जिसे धर्म का वास्तविक ज्ञान होगा और जो 
उसका पालन करना चाहेगा, उसे यह शरीर तो मिट्टी का 
दिखाई देगा । वह इस शरीर को सदा नाशवान्‌ समझेगा । 
धर्म को वह सजीव और अमर मानेगा । ह 

अवधनरेश ने काशीराज को अपना सिर देने का प्रयोजन 
समझा दिया | अवधनरेश की बात सुनकर काशीराज सिंहासन 
से नीचे उत्तर आया | उसने अपने हाथों अपने सिर का मुकुट 
अतारा और अवधनरेश के मस्तक पर रख दिया | वह बोला 
अवधनरेश की जय हो ! 


नगर में यह बात फैल गई कि अवध के राजा अपना 
मस्तक देने आये हैं और सीधे राजा के पास गये हैं | यह 
बात सुनते ही लोग आपस मे कहने लगे-वह दुष्ट फौरन 
अवधनरेश का सिर धड़ से जुदा कर देगा | इस भयानक 
आशंका से चिन्तित लोग राजमहल की ओर दौड़े आये | वह 
जानने के लिये अतिशय व्यग्र थे कि अवधनरेश के विषय में 
क्या निर्णय किया गया है ? उन्हें उसी समय ज्ञात हुआ कि 
स्वयं काशीराज अवधनरेश की जय बोल रहे हैं | यह 
जयकार सुनकर लोगों को कितना हर्ष हुआ, कहना कठिन 
है। पर उस जयकार के उत्तर में, राजमहल के बाहर से 
गगनभेदी ध्वनि गूंज उठी-'जय हो मस्तक देने वाले को और 
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जय हो मस्तक लेने वाले की !' 


अवधनरेश और काशीराज-दोनों एक ही सिंहासन पर 


गुरु-शिष्य की भांति बैठे | अगर काशीराज अवधेश का सिर 
काट लेता तो उसे क्‍या मिलता ? क्‍या वह प्रजा की ओर से 
सम्मान प्राप्त कर सकता था ? नहीं | जो सुनता वही घृणा 
करता और उसकी क्रूरता पर थूकता । इसके अतिरिक्त 
काशीराज का सुधार होना शक्‍्य न होता | मगर अवधनरेश 
के देवी बल से वह सुधर गया । उस दैवी बल को अपना 
लेने से काशीराज भी प्रजावत्सल राजा बन गया । संसार में 
आसुरी बल भी है और दैवी बल भी है | आसुरी बल आसुरी 
प्रकृति को बढ़ाता है और दैवी बल देवी प्रकृति को उत्तेजित 
करना है | विचार करने पर विदित होगा कि इन दोनों में 
दैवी बल ही महान्‌ है, मंगलकारी है | मानव समाज के 
कल्याण के लिए उसकी बहुत आवश्यकता है । दैवी-प्रकृतिः 
किसे कहते हैं, इस सम्बन्ध में कहा है - 


अमय सत्वसंशुद्धिज्ञनियोग व्यवस्थिति: ॥ 
दान दमश्च यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप आर्जवम्‌ । 
" अहिंसा सत्यमक्रोघस्त्याग: शान्तिरपैशुनम्‌ । 
दया मूते ष्वलोलुप्त्वं मार्दव॑ श्रीरचापलम्‌ । , 
तेज: क्षमा घृति: शोचमद्रोहो नातिमानिता । 
मवन्ति सम्पदं दैवीममिजातस्य मारत | 
गीता, अ. 4-5 


यह दैवी-सम्पत्ति है | जिसके संस्कार अच्छे होते हैं, 
उसी को यह सम्पत्ति मिली है | भगवान्‌ ऋषभदेव ने अपने 
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पुत्रों को इसी सम्पत्ति का बल दिया था | यह सम्पत्ति व्यक्ति 

को सुखी, समृद्ध और भाग्यशाली बनाती है | अगर आप 
अपने जीवन को सफल बनाना चाहते हैं तो इस सम्पत्ति को 
ही प्राप्त करने का प्रयत्न कीजिए | कम से कम इतना तो 
अवश्य ध्यान रखिए कि इस सम्पत्ति का घात होने पर अगर 
भौतिक सम्पति मिलती हो तो भी इस सम्पत्ति का घात मत 
होने दीजिए और उस भौतिक सम्पत्ति को ठुकरा दीजिए । 
निश्चयपूर्वक समझ लीजिए कि दैवी-सम्पत्ति संसार में अनुपम 
और असाधारण बल है | जिसे यह बल प्राप्त हो जाता है 
उसके लिए संसार में कोई भी शक्ति ऐसी नहीं रह जाती जो 
अजय हो । इसी शक्ति से आत्मा ऊर्ध्वगामी बनता है और 
अनन्त कल्याण क॑ धाम की प्राप्त करता है । 


आपको जो कथा अभी सुनाई है, उस पर विचार 
कीजिए और सोचिये कि आप अवधनरेश की तरफ अन्तिम 
विजय चाहते हैं या कल्पित और क्षणिक विजय के आभास 
को पाकर हो संतुष्ट हो जाना चाहते हैं ? अगर आप आखिरी 
विजय चाहते हैं तो सादगी को अपनाइये और दैवी बल प्राप्त 
कीजिए । कभी मनुष्यत्व से नीचे मत गिरिये । निरन्तर 
प्रयत्त कीजिए की आपकी आत्मा उन्नत, उज्जवल और निर्विकार 
बनती जाय | ऐसा करने से आपका कल्याण होगा । 
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कठिन कर्म 


चन्द्रप्रभमो ! जग जीवन अन्‍न्तर्यमी । 


यह भगवान्‌ चन्द्रप्रभ की प्रार्थना है प्रार्थना करते हुए 
भक्त कहता है - 


जय जय जगतशिरोमणि । ' 


हे जगत्‌ के शिरोमणि ! हे जगदुत्कृष्ट ? तेरा जय 
जयकार हो | इस कथन पर से विचार उत्पन्न होता है कि 
. भक्त के .हृदय में यह विचार क्‍यों आया ? और जो जगत्‌ 
का शिरोमणि है, उसका जय-जयकार करने से क्‍या लाभ . 
है। इसक अतिरिक्त जो परमात्मा पूर्ण वीतराग हो चुके हैं 
कृतकृत्य हो चुके हैं, समस्त प्रकृति को जीतकर 
जगत्‌-शिरोमणि बन चुके हैं, उन्हें क्या करना शेष रह 
गया है-किसे जीतना बाकी रहा है, जिसके लिए उनका 
जय-जयकार किया जाना है । 


इस प्रश्न के उत्तर में भक्तजनों का कहना है कि 
जिन्होंने पूर्ण विजय प्राप्त कर ली है, जिन्होंने पूर्णता प्राप्त 
कर ली है, उन्हीं की जय मनानी चाहिये । उन्हीं की जय में 
संसार का कल्याण हो सकता है । बल्कि उन्हीं की जय में 
संसार का कल्याण छिपा हुआ है | घड़ा जब तक कच्चा है 
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तब तक उससे किसी का लाभ नहीं होता | वह जल को 
धारण नहीं कर सकता और किसी की प्यास नहीं बुझा 
सकता | रसोई जब तक कच्ची है, तब तक किसी की भूख 
नहीं मिटा सकती, पक जाने पर वह भूख मिटाती है और इस 
प्रकार दूसरों का कल्याण करती है । 


नतलब यह है कि जो वस्तु 'पूर्णता को प्राप्त हो जाती 
हैं, वही दूसरों का कल्याण कर सकती है । परमात्मा के 
सम्बन्ध में भी यही बात है | वह भी पूर्णता को पहुंच चुका है | 
पूर्णता प्राप्त करने के कारण ही उसका जय-जयकार हुआ है 
और इसी कारण उसके निमित्त से दूसरों का कल्याण होता 
है | अतएव भक्तजन परमात्मा के विषय में कहते हैं - हे 
जगत्‌ शिरोमणि ! तेरी जय हो । 


जो पूर्णता पर पहुंच जाता है वह दूसरों का क्रल्याण 
किस प्रकार कर सकता है, यह जानने के लिए अक्षर को 
देखो । सामने किसी अक्षर को आदर्श रखकर, उसे देख-देख 
कर उसी सरीखा अक्षर बनाने का प्रयत्न किया जाता है | 
यद्यपि दूसरा अक्षर बनाने में, उस पहले अक्षर ने कुछ नहीं 
किया है, फिर भी उसे देखकर-उसे आदर्श मानकर ही दूसरा 
अक्षर बनाया गया है | इस प्रकार यह समझना कठिन नहीं 
है कि जैसे आदर्श अक्षर को देखकर दूसरा वैसा ही अक्षर 
बनाया जा सकता है, इसी प्रकार जो पूर्ण है वही दूसरे को 
पूर्ण बना सकता है | जिस प्रकार पूर्ण अक्षर दूसरा पूर्ण अक्षर 
बनाने में सहायक होकर उपकार करता है; उसी प्रकार 
परमात्मा भी पूर्णता पर पहुंच चुका है, और वह हमें पूर्ण पुरुष 


(49) 23/जायनयर के व्याख्यान 


बनाने में समर्थ है । यद्यपि आदर्श अक्षर को दूसरे बनाने वाले 
अक्षर से कुछ भी लेना-देना नहीं है, उसी प्रकार परमात्मा को 
भी संसार से कुछ लेना देना नहीं है | संसार से उसका कोई 
सरोकार नहीं है । फिर भी वह पूर्ण पुरुष संसार के जीवों को 
पूर्णता दिलाने मे समर्थ है | वह पूर्णता प्राप्त करने में 
सहायक होता है | इसी कारण उसकी जय जयकार किया 
जाता है | इसीलिए भक्तजन कहते हैं- ः 


जय जय जगत - शिरोमणि ! 


परमात्मा कृतकृत्य हो चुके हैं | उन्होंने चरम विचय 
प्राप्त कर ली है | हमारे जयजयकार करने से परमात्मा की 
जय नहीं होती है | फिर भी परमात्मा की जय चाहना अपनी 
नग्नमता प्रकट करना है | इसी प्रकार कहकर भक्त लोग आगे 
कहते-प्रभो ! यद्यपि तू पूर्ण है | तु ने सर्वोत्कृष्ट विजय प्राप्त 
कर ली है | लकिन अभी तक तुझसे दूर पड़ा हूं | इसका 
कारण मेरा भ्रम ही है | मैं सोचता हूं कि परमात्मा क्या करता 
है । मैं स्वयं कमाता हूं और स्वयं खाता हूं ! इसमें परमात्मा 
का क्या उपकार है ? इस प्रकार के भ्रमपूर्ण विचार के कारण 
ही में तुझसे दूर पड़ा हूं | लेकिन अब मुझे यह विचार आ रहा 
है कि जिन विषयभोगों के भ्रमजाल मे पड़कर मैं परमात्मा को 
भूल रहा हूं उन विषयों से मुझे कभी तृप्ति नहीं हो सकती । 
उदाहरणार्थ कल पेट भर भोजन किया था, लेकिन आज फिर 
भोजन करना पड़ेगा ! संसार के अन्य पदार्थों के विषय में भी 
ऐसी ही बात है | संसार में कोई पदार्थ ऐसा नहीं जिसे . 
आत्मा ने न भोगा हो । प्रत्येक पदार्थ को अनंत-अनंत बार 
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आत्मा भोग चुका है | अनादिकाल से भोग भोगते-भोगते भी 
अभी तक आत्मा तृप्त नहीं हुआ | अगर आत्मा की भ्भोग 
भोगने से तृप्ति संभव होती तो वह कभी की हो गई होती। 
लेकिन तृप्ति का एक अंश भी नही दृष्टिगोचर नहीं होता । 
दिन दूनी-रात चौगुनी तृष्णा बढ़ती ही दिखाई देती है | इस 
तृष्णा का कहीं ओर-छोर नहीं है | वह आकाश की तरह 
असीम और काल की तरह अनंत है । तृष्णा अनंत है और 
पदार्थ परिमित है | यह परिमित पदार्थ अनन्त तृष्णा को 
किस प्रकार शांत कर सकते हैं ? इसके अतिरिक्त एक बड़ी 
कठिनाई यह भी है कि जो भोग भोगे जाते हैं वे तृष्णा को 
कम करने के बदले बढ़ाते हैं | जैसे आग में ईन्धन डालने से 
वह बढ़ती है, उसी प्रकार भोग भोगने से तृष्णा बढ़ती ही चली 
जाती है | 


हां, इस अनन्त तृष्णा.से एक बात अवश्य मालूम पड़ी | 
यह अनन्त तृष्णा जब आत्मा की ही है तो आत्मा भी अनन्त 
होना चाहिए । तृष्णा अनन्त है तो जिसकी तृष्णा है, वह तृष्णा 
का आधारभूत आत्मा भी अनन्त अवश्य होगा | इस प्रकार 
तृष्णा की अनन्तता से आत्मा की अनन्तता का पता चला है। 
यह विष में से भी अमृत का निकलना समझिए । 

हे प्रभो | यह भान होने पर मैंने अपनी आत्मा से 
कहा-हे आत्मन्‌ ! जब तू अनन्त है तो 'अनन्त' (परमात्मा) के 
साथ ही अपना सम्बन्ध क्‍यों नहीं जोड़ता ? तू परिमित के 
साथ क्‍यों चिपटा हुआ है ? 


प्रश्न होता है कि क्‍या परमात्मा है, जो उसके साथ 
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सम्बन्ध जोड़ा जाये ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि इच्छा 
उसी वस्तु की होती है जिसका अस्तित्व हो | जिस वस्तु का 
अस्तित्व नहीं होता उसकी इच्छा भी नहीं होती | भोजन ही 
न होता तो उसे खाने की इच्छा कहां से आती ? इसी के 
अनुसार भगवान्‌ अनन्त न होते तो उन्हें प्राप्त करने की इच्छा 
भी न होती | भगवान्‌ को प्राप्त करने की इच्छा होती है, 
इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ है | यह बात दूसरी है कि जिस 
प्रकार भोजन दूर हो और इस कारण उसे प्रयत्न के द्वारा 
प्राप्त करना पड़े, लेकिन भूख लगने के कारण यह विश्वास 
तो है ही कि संसार में भोजन भी है और भोजन दूर है इस 
कारण दह प्रयत्न के द्वारा प्राप्त किया जा सकता है जब दूर 
होने पर भी भोजन प्राप्त किया जा सकता है तो क्‍या भगवान्‌ 
को प्रयत्न द्वारा प्राप्त नहीं प्राप्त किया जा सकता ? जैसे 
श्रमसाध्य होने पर भी भोजन मिलता है उसी प्रकार दूर होने 
पर भी भगवान्‌ प्रयत्न करने से अवश्य मिलता है | अतएंव 
जिसके अन्तःकरण में परमात्मा को प्राप्त करने की भावना 
जागेगी, वह परमात्मा की और आकर्षित होगा, उसे पाने के 


लिए प्रयत्न करेगा और अन्त में उसे परमात्मा मिले बिना नहीं 
रहेगा | 


कल्पना करो, एक आदमी को भूख लगी है | उसे आप 
कितने ही प्रलोभन दें, संतुष्ट करने का कितना ही प्रयत्न 
करें, फिर भी भोजन किये बिना उसे सन्‍्तोष नहीं होगा । भूख 
मिटने पर ही उसे सन्तोष होगा और भूख भोजन से ही मिट 
सकेगी | आप अपने शरीर पर लाखों के आभूषण भले ही 
उहन ले, मगर भूख लगने पर वे आभूषण किस काम आएंगे? 
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यह बात दूसरी है कि परम्परा से आभूषणों द्वारा भोजन प्राप्त 
किया जा सकता है | लेकिन साक्षात्‌ रूप से उनके द्वारा 
भूख नहीं मिट सकती | इस प्रकार भूख लगने पर आमूषण 
बेकार है और इसी कारण भूखा आदमी आभूषण पाकर 
संतुष्ट नहीं हो सकता | आभूषण पाने पर भी उसकी भूख 
ज्यों की त्यों बनी रहेगी और वह भोजन पाने का ही प्रयत्न 
करेगा । 


इसी प्रकार जिस भक्त के अन्त.करण में परमात्मा प्राप्त 
करने की इच्छा है, वह सांसारिक भोग-विलास के प्रलोभन में 
पड़कर संतुष्ट नहीं हो सकता | बल्कि वह प्रलोभन में पड़ेगा 
ही नहीं | उसे एकमात्र परमात्मा को प्राप्त करने की ही इच्छा 
रहेगी । परमात्मा-विषयक उसकी भूख किसी भी दूसरे 
उपाय से नहीं मिटाई जा सकती | 


आपके अन्तःकरण में जब परमात्मा को पाने की ऐसी 
बलवती इच्छा जागृत हो और आपका मन भोगविलास की 
तरफ न जावे और परमात्मा को ही प्राप्त करना चाहे, तब 
समझना चाहिये कि हमारे भीतर परमात्मा की सच्ची लगन 
लगी है | जिसके हृदय में ऐसी लगन होगी उसे परमात्मा 
प्राप्त होगा ही । 

जब तक अन्तःकरण में परमात्मा को प्राप्त करने की 
बलवती इच्छा उत्पन्न नहीं हुई है, तब तक निरन्तर प्रयत्न 
करते रहने की आवश्यकता है । प्रयत्न से ऐसी इच्छा अवश्य 
उत्पन्न होगी और आत्मा सही मार्ग पर आ जायेगा । घड़ी 
बिगड़ जाती है या लड़का बिगड़ जाता है तो उसे सुधारने 
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का प्रयत्न किया जाता है और सुधार हो भी जाता है | इसी 
आधार पर यह भी मानो कि आत्मा भी सुधर सकता है, केवल 
प्रयत्त करने की आवश्यकता है । सांसारिक पदार्थों का 
सुधार कर लेना ही काफी नहीं है | अपनी आत्मा का सुधार 
करो । आत्मा का सुधार ही सच्चा सुधार है | जब आत्मा 
सुधर जायेगा तो उसे परमात्मा की प्राप्ति किये विना किसी 
भी प्रकार संतोष नहीं होगा । वह पूर्ण प्रयत्त करके परमात्मा 
को प्राप्त करके ही दम लेगा । 


आजकल के लोगों की आत्मा के सुधार के लिए किसी 
कठिन क्रिया के करने में घबराहट होती है । वे 'जरासी 
कठिनाई सामने आने पर हिम्मत हारने लगते हैं । मगर 
कठिनाई में पड़ने की अनिवार्य आवश्यकता ही कहां है ? 
ज्ञानियों ने इसके लिए बहुत ही सरल उपाय बतलाये हैं । 
उनके बतलाये. उपाय करने से कठिनाई नहीं झेलनी पड़ती 
और आत्मा का सुधार भी हो जाता है । ज्ञानी पुरुषों के कथन 
है कि तुम्हें जो कठिनाई दिखलाई पड़ती है, वह अज्ञान के 
कारण ही है । अज्ञान को दूर कर दो तो कुछ भी कठिनाई 
नहीं रहेगी । शास्त्र में जो उपदेश दिया गया हैं वह अज्ञान 
मिटाने के लिए ही दिया गया है | उस उपदेश को सुनकर 
अज्ञान हटाओ । फिर देखोगे कि तुम्हारे आगे की सभी 
कठिनाइयां समाप्त हो गई है और तुम्हारा मार्ग एकदम साफ 
और सुगम बन गया है । 


अज्ञान के कारण अकेले बाल जीव ही नहीं किन्तु 
कभी-कभी महापुरुष भी चक्कर में पड़ जाते हैं और फिर 
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कोई दूसरे महापुरुष ही उन्हें ठीक रास्ते पर लाते हैं । 
बड़े-बड़े भी किस प्रकार चक्कर में पड़ जाते हैं, यह बात 
इतिहास से मालूम हो सकती है । 

पाण्डवों को कौरवों की ओर से बारह वर्ष का वनवास 
और एक वर्ष का अज्ञातवास दिया गया था | कौरवों का यह 
कार्य किसे पसन्द आ सकता था ? उस समय के और 
आजकल के सुनने वालों को भी कौरवों का यह कार्य पसन्द 
नहीं आता तो जिनकों स्वयं वनवास का कष्ट भुगतना पड़ा, 
उन्हें वह कैसे पसन्द आता ? पाण्डवों में सिर्फ युधिष्ठर ही 
ऐसे थे जिन्हें धर्म पर पूरा विश्वास था और इस कारण वे 
वनवास से नहीं घबराये थे | उनके चारों भाई और द्रोपदी 
घबरा उठी थी | इनका कहना था कि हम में शक्ति मौजूद है, 
फिर वनवास के दुःख भोगने की क्या आवश्यकता है ? अर्जुन 
कहते थे-'दुर्योधन मेरे एक ही बाण का है | भीम गरज कर 
कहता था-*दुर्योधन किस गिनती में हैं ? मैं अपनी गदा से 
उसकी चटनी बना सकता हूं | सच पूछो तो अर्जुन और भीम 
सरीखे वीरों का सामना करना कोई मामूली बात नहीं थी । 
दुर्योधन की क्या मजाल थी कि वह इनका सामना करके 
विजयी होता ! इस प्रकार शक्तिशाली होते हुए भी वनवास 
का कष्ट भोगना उनकी समझ में उचित नहीं था | उनके इस 
प्रकार समझने और कहने पर भी युधिष्टर वनवास भोगना 
क्यों ठीक समझते थे ? उनके वनवास भोगने में क्‍या रहस्य 
था ? गहरा विचार करने पर ही इस रहस्य का पंता लग 
सकता है । 


| 
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महाभारत के अनुसार जब पाण्डवों को वनवास दिया 
गया था और द्रोपदी को नग्न करने का प्रयास किया गया था, 
उस समय कृष्ण द्वारिका में नहीं थे | वे कहीं बाहर गये हुए 
थे | कृष्ण जब लौटकर द्वारिका पहुंचे तो वहां के वृद्धजन 
रोकर कहने लगे-पांडवों पर बड़ी कड़ी मुसीबत आ पड़ी है 
और वे वनवास भोग रहे हैं। सरल हृदय पांडव ऐसी विपदा 
में हैं कि कुछ कहा नहीं जा सकता । वे वीर हैं और सज्जन 
हैं | लेकिन दुष्ट कौरवों ने उन पर भीषण अत्याचार किया 
है। यहां तक कि द्रोपदी को भरी समा में नग्न करने का भी 
उन्होंने प्रयत्त किया ! भले ही उनका प्रयत्न सफल नहीं हुआ 
फिर भी इससे उनकी दुर्भावना कम नहीं हो सकती । पांडवों 
को वनवास स्वीकार करना पड़ा है ! 


कृष्ण ने पांडवों के वन जाने का समाचार सुनकर 
पूछा-पाण्डवों को ऐसा क्या अपराध था, जिसके कारण उन्हें 
वन जाना पड़ा और द्रोपदी की दुर्गति हुई ? वृद्धजनों ने 
उत्तर दिया - अन्याय के सामने अपराध होने या न होने का 
प्रश्न ही कहां उठता है ? जिसे अन्याय करना है, अपना 
स्वार्थ साधना है, वह यह कब देखता है इसने अन्याय किया 
या नहीं किया है ? 


कृष्ण ने पूछा-इस समय वे कहां है ? 
वृद्धजन-वन में वनवासी लोगों की तरह भटकते फिरते 


2४# 


यह कथन सुनकर कृष्णजी कुछ मुसकाराये । वृद्धजनों 
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को समझ में नहीं आया कि कृष्ण जो दुःखी होने के बदले 
मुसकराते क्‍यों है ? उन्होंने कहा-क्या कारण है कि आप 
पाण्डवों की दुर्दशशा की कथा सुनकर मुस्करा रहे हैं ? 


कृष्ण-मेरी मुस्कराहट का कारण आप लोग नहीं जानते | 
मगर आप समय आने पर जान जायेंगे | इस समय मैं 
पाण्डवों से मिलना चाहता हूं | सुख के समय चाहे न भी 
मिलता लेकिन दुख के समय मिलना ही चाहिए । 


कृष्ण रथ पर सवार होकर खांडव वन गये | वहां 
द्रोपदी सहित पांडव पर्णकुटी बना कर रहते थे । कृष्ण 
पहुंचे | पांडवों के पास उस समय स्वागत के योग्य कोई 
विशिष्ट सामग्री नहीं थी, तथापि स्नेह और श्रद्धा से परिपूर्ण 
हृगय उनके पास था और उदार आशय वाले पुरुषों के 
लिए यही पर्याप्त होता, है । विवेकशील पुरुष द्रव्य की 
अपेक्षा भाव को ही प्रधानता देते हैं | कृष्ण जी प्रेम के 
साथ बिछाई गई चटाई पर आसीन हुए । कृष्ण जी के बैठ 
जाने पर आस-पास पाण्डव भी बैठ गये और तनिक दूरी 
पर द्रोपदी भी बैठी । 
कृष्णजी बड़े कुशल थे । उन्होंने पाण्डवों और द्रोपदी 
के चेहरे पर एदः उड़ती निगाह डाली और समझ गये कि 
द्रोपदी की दृष्टि में उग्रता है | यह देखकर उन्होंने सर्वप्रथम 
द्रोपदी से ही प्रश्न किया - दृष्ण्ण | आनन्द में तो हो ?' 
द्रोपदी राजकुमारी थी | वाल्यकाल से ही वह सुखों में 
रही और उसने कभी नहीं जाना था कि दुःख किस चिड़िया 
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का नाम है | वह राजसी भोग भोगती थी और राजसी भोजन 
में भी रुचि नहीं रखती थी मगर दुर्योधन के प्रपंच में पड़कर 
इन दिनों वह बहुत परेशान हो उठी थी | आज वह नगर 
छोड़ कर जंगल में और महल छोड़कर झोंपडड़ी में रहती है। 
पट्रस व्यंजन के बदले उसे जंगल के फल-फूलों पर निर्वाह 
करना पड़ता है | आज उसे किसी भी प्रकार की सुख- 
सुविधा नहीं है । उसे लगता है, मानो उसके जीते जी ही 
जीवन बदल गया है ! यह सब जानते हुए भी कृष्णजी उससे 
पूछ रहे हैं--'कृष्ण आनन्द में तो हो ?” आखिर इस प्रश्न का 
रहस्य क्या है ? इस रहस्य का पता उन्हीं से लग सकता है। 


प्रश्न के उत्तर में द्रोपदी कहने लगी-कृष्णजी ! आपने 
मुझे अपनी बहिन बनाया है | लेकिन आपकी इस बहिन की 
आजकल क्‍या दशा हो रही है, यह तो आप प्रत्यक्ष देख रहे 
हैं | आपकी बहिन की जैसी दुर्दशा हुई है वैसी शायद किसी 
की नहीं हुई होगी । दुष्ट कौरवों ने मेरी ऐसी दशा की है कि 
कहा नहीं जा सकता । भरी सभा में उन्होंने मेरी लाज छीन 
लेनी चाही । वे मुझे नग्न करना चाहते थे, मगर न जाने 
किस अदृश्य शक्ति ने मेरी रक्षा की । मैं सर्वथा निर्दोष थी 
और हूं | फिर भी पापी दुशासन मुझे महल में से सभा में 
खींच लाया । उसने मेरे सिर के केश पकड़ कर खींचे हैं और 
इस प्रकार मेरे केशों को मलीन कर दिया है | राज सभा में 
साधारण कूल की स्त्री भी नहीं बुलाई जाती और केश तो 
किसी के खींचे ही नहीं जाते | मगर आपकी बहिन के साथ 
यह सब दुर्व्यवहार किया गया । मैंने सभा में प्रश्न किया 
'प्रा-आप सभा में उपस्थित गुरुजन मेरे लिए पूज्य हैं । 
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इसलिए मैं आपसे पूछती हूं कि धर्मराज पहले अपने आपको 

हारे हैं या पहले मुझे हारे हैं.? अगर वे पहले मुझे हार गये 
हों तब तो कुछ कहने की गुंजाइश नहीं रहती | अगर ऐसा 
नहीं है तो मेरे साथ यह अन्याय क्‍यों किया जाता है ? सभा ' 
में उपस्थित लोगों को भली-भांति मालूम.था कि धर्मराज 
पहले अपने को हार चुके थे, फिर भी. किसी ने मेरे प्रश्न का 
उत्तर नहीं दिया | सब क॑ सब सोंठ होकर बैठे रहे, मानो 
सब की. जीभ पर ताला लगा हो । किसी ने मुंह खोलने 
का साहस नहीं किया | अलबत्ता एक वीर युवक अवश्य 
उस समय बोला था, मगर उसे कौरवों ने सभा से बाहर 
मिकाल दिया । द 


मेरे प्रश्न को सुनकर दुर्योधन कुछ समय. के लिए 
हतप्रभ हो गया था । वह न्याययुक्त तरीके-से उसका प्रतिकार 
करने में असमर्थ था | अतएव वह और क्रुद्ध हो गया और 
दुश्शासन से कहने लगा-इस कानून बधारने वाली का. मुख 
बंद करदे ! अब आप बतलाइये, किसी का इस प्रकार बलात्‌ 
मुख बन्द कर देना क्या उचित कहा जा सकता है ? 
दुश्शासन मेरा वस्त्र खींचने: लगा । मैंने वहां उपस्थित सब 
लोगों से उस भयंकर अन्याय को रोकने की प्रार्थना की | 
मगर किसी के कान पर जूं न रेंगी | सभी कानों में तेल 
डाले, प्रतिमा को तरह चुपचाप बैठे रहे [ ह 


अन्याय, अत्याचार और उपेक्षा का यह दृश्य देखकर 
मुझे बड़ी निराशा हुई । तब मैंने विचार किया-दूंसरे लोग 
चुप हैं तो रहें, यह पांचों भाई क्या कम हैं ? अगर इन्हें तो 
: आवेश आवेगा ही । यह सोचकर मैंने अत्यन्तं अरूण शब्दों में इन 
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सव से कहा-यह मेरी नहीं, तुम्हारी लाज जा रही है | इस कारण 
मेरी रक्षा करो । मेरी करुणा पूकार सुन कर भीम और अर्जुन उठे 
भी, मगर धर्मराज ने बांह पकड़ कर दोनों को फिर बैठा दिया । 
तब मैंने सोचा-वास्तव में कोई किसी का नहीं हैं ।' 


हे कृष्ण ! मैं सोचती हूं, आप वहां होते तो मेरी रक्षा 
अवश्य करते । परन्तु दुर्देव से आप वहां मोजूद नहीं थे । 
अतएव मैंने परमात्मा का स्मरण करके कहा-'प्रभो ! मैं तेरी 
शरण हूं ।' इस प्रकार मन ही मन प्रार्थना करके मैंने अपना 
मन परमात्मा में लगा दिया | उस समय शरीर पर से भी मैंने 
ममता हटाली । मैं अपनी शक्ति पर प्रयत्न कर चुकी थी । 
पितामह भीष्म जैसे आदर्श पुरुष भी वहां मौजूद थे और 
पतिदेव भी चुपचाप वहां मौजूद बैठे थे | तब अकेली मैं क्‍या 
कर सकती थी ? इस प्रकार सोचकर मैंने शरीर का ममत्व 
त्याग दिया । शरीर पर से ममत्व त्याग देने के पश्चात्‌ क्या 
हुआ, यह मुझे मालूम नहीं लेकिन मैंने सुना है कि उस समय 
मेरे शरीर के वस्त्र इतने बढ़ गये थे कि दुश्शासन खींचते-खींचते 
थक गया था, पर वह मुझे नग्न नहीं कर सका | साथ ही 
सभा में बहुत क्रान्ति हुई । उस समय मैंने अन्धराज को यह कहते 
सुना-हे कुलवधू ! क्षमा करो | यह आवाज सुनकर मैं अपने आप 
में आई । उस समय मैंने देखा कि सभा में केवल धृतराष्ट्र ही 
है, और कोई नहीं है | वे कह रह हैं - हे कुलवधू ! मेरे पापी 
पुत्रों को क्षमा करो । मैं तुमसे क्षमा मांगता हूं । मैंने उनसे 
कहा-आप मेरे पूज्य हैं | मैं ही आपसे क्षमा मांगती हूं । 


इतना कहकर द्रोपदी ने एक लम्बी सांस ली | फिर 
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उसने कहा-हे भाई ! मेरे लिए वह समय कितने कष्ट का 
था। मुझे कितना कष्ट सहन करना पडा है, किस प्रकार घोर 
अपमान सहना पड़ा है ! क्‍या यह आपके लिए भी लज्जा की 
वात नहीं है ? 


द्रोपदी की यह बात सुनकर कृष्ण हंस पड़े । द्रोपदी 
के विषाद का पार न रहा | वह समझती थीं कि मेरी 
कष्ट-कथा सुनकर कृष्णजी सहानुभूति प्रकट करेंगे और 
दुःख के आंसू बहाएंगे | मगर कृप्णजी को हंसी ने उसकी 
धारणा को नष्ट कर दिया | वह तिलमिला उठा | बोली-मेरे 
दारूण दुःख की कहानी क्‍या आपने अपने मनोरंजन के लिए 
ही सुनी है ? 


कृष्णजी ने कहा-बहिन ! तुझे नहीं मालूम कि में क्‍यों 
हंसा हूं | तुझे यह भी पता नहीं कि इतने कष्ट आने का 
कारण क्‍या है ! 

द्रोपदी-क्या इसमें भी कोई रहस्य है ? 

कृष्ण - हां ? 

इसके बाद कृष्ण बोले - किसी साधारण स्त्री को कष्ट 
हो और वह रोवे तो उसका रोना अनुचित नहीं कहा जा 
सकता । मगर तुम्हारा रोना उचित नहीं है । तुम्हें विचार 
करना चाहिए कि तुम्हारे कष्टों का कारण क्या है ? तुम जैसी 
महिला को भी कष्ट न हो और तुम्हारी सरीखी महिला अगर 
उन कष्टों को सहन न करले तो जगत्‌ का उद्धार कैसे हो 
सकता है ? लोग अक्सर दःख आ पडने पर घबरा जाते हैं, 
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मगर यह नहीं सोचते कि इनके पीछे क्या रहस्य छिपा हुआ 
है | दुःखों के पीछे रहे हुए रहस्य का विचार करके मनुष्य 
को धैर्य रखना चाहिए । तुम दुःखों से घबरा रही हो, मगर 
दुःख ही तो सुख का बीज है । तुम्हारे इन दुःखों में ही जगत्‌ 
का कल्याण छिपा है | तुम अपना दुख देखती हो किन्तु 
उसके भीतर छिपा कल्याण नहीं देखतीं । दुर्योधन पर मुझे 
किसी प्रकार कोप नहीं है । मेन सिर्फ यह कहता हूं कि वह 
मदोन्मत्त है | उसके पापों का घडा तुम्हारे साथ घोर अन्याय 
करने से भर गया है । वह तलवार के बल पर सबसे ऊपर 
शासन करना चाहता है । अगर दुर्योधन सबके हृदय में 
वैठना चाहता तब तो कोई झंद्यट न होता । इस स्थिति में 
उसका व्यवहार इससे उंल्टा ही होता | मगर वह हृदय में 
नहीं बैठना चाहता-सिर पर सवार होना चाहता है । उसके द्वारा 
तुम्हें कष्ट व्यों सहन करने पड़े और धर्मराज ने तुम्हें इन 
कष्टों से क्यों नहीं बचाया, यह तुम नहीं जानती। इसी कारण 
दुःख मान रही हो । उस समय में वहां नहीं था | कदाचित्‌ होता 
भी तो चुपचाप धर्मराज के पास बैठा रहता और तुम्हें कष्ट से 
बचाने का प्रयत्न न करता । 


टद्रोपदी-आह । क्या आप भी मेरा घोर अपमान वचेठे-बैठे 
देखते रहते ? 


कृष्ण-बहिन ? जिसे तुम अपमान कहती हो, उसे 
अगर में भी अपमान समझता तो हर्मिज चुपचाप सहन न 
करता । तुम जानती नहीं हो, इसी कारण उन घटनाओं को 
अपना अपमान समझती हो और दुःख मानत्ती हो | जब रहस्य 
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को जान जाओगी तो वे घटनाएं न अपमान जान पड़ेगी और 
न उनके कारण दुःख ही मनाओगी |. 


मित्रों | दुःख तो कभी-कभी आपके माथे पर भी आ 
पड़ता होगा, मगर मनुष्य को उससे घबराना नहीं चाहिए । 
दुःख अगर बीमारी है तो घबराहट उसकी दवा हर्गिज नहीं 
है। घबराहट दुःख को कई गुना बढ़ा सकती. है, घटा नहीं 
सकती | अतएव दुःख आने पर धीरज और हिम्मत के, साथ 
उसका सामना करना चाहिए | हिम्मत के साथ उसे पचा 
लेना चाहिये | गरिष्ठ भोजन, पचाने की शक्ति रखने वालों 
को बल प्रदान करता है और जिनमें पचाने की शक्ति नहीं है 
उन्हें अधिक निर्बल बनाता है | यही बात दु:ख के सम्बन्ध में 
है | दुःख किसी को सबल बनाता है, किसी को निर्बल बनाता 
है | धैर्य रखकर जो दुःख को पचा लेता है वह सबल बन 
जाता है | जो दुःख पड़ने पर हिम्मत हार बैठता है, 
रोता-झींकता है और दीनता धारण कर लेता है, वह और 
अधिक बन जाता है । 

दुःख आने पर विचार करो कि मैं कौन हूं ? में उन 
भगवान्‌ महावीर का शिष्य हूं, जो इन्द्रों द्वारा पूजनीय थे, फिर 
भी जिनके कानों मे कीले ठोके गये थे, जिने ऊपर कुत्ते छोड़े 
गये थे ! लेकिन भगवान्‌ ने इन दु:ःखों को तनिक भी परवा 
नहीं की थी । मैं उन महाप्रभु महावीर का शिष्य होकर भी 
क्या दु:खों के समय रोने बेदूं ? इस प्रकार सोचकर फिर 
विचारना चाहिये-मुझे दुःख क्‍यों हो रहा है, यह मैं नहीं 
जानता | इसके पीछे क्‍या रहस्य छिपा है, यह भी मुझे नहीं 
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मालूम । लेकिन यह निश्चित है कि इसमें रहस्य है. | मुझे 
ख से घबराना नहीं चाहिये-घेर्यपूर्वकत उसे सहन करना 
चाहिए | इस प्रकार विचार कर जो पुरुष दुःख के समय 
दृढ़ता रखता है और विषाद नहीं करता उसकी आत्मा का 
कल्याण होता है । ; 


जब श्रीकृष्ण, द्रौपदी से इस प्रकार कह रहे थे, तब 
भीम ने बीच में टोक कर उनसे कहा-आपका कथन 
यथार्थ है पर उन अंधे के कपूतों को उस समय जरा भी 
औचित्य का ध्यान नहीं रहा ! क्‍या यह विचारणीय बात 
नहीं है ? उस घटना के लिए हम लोगों को लज्जित नहीं 
होना चाहिये १ 


भीम की क्रोध से भरी बात सुन्तकर श्रीकृष्ण उनकी 
ओर मुडे और कहने लगे-भीम, द्रीपदी की अपेक्षा तुम्हें 
समझाना कठिन है । तुम्हें अपने बल का अभिमान है और 
जिसे अभिमान होता है उसे समझाना कठिन होता है । तुम 
जो कह रहे हो अपने स्वभाव के अनुसार कह रहे हो | पर 
यह तो सोचो कि दुर्योधन ने सबके सामने द्रौपदी को क्‍यों 
नग्न करना चाहत्ता था ? इसका कारण यही था कि उसके 
पापों का घड़ा भर चुका था और अब उसका भंडा-फोड़ होना 
लाजिमी था | उसका पाप इतना बढ़ गया था कि वह प्रकट 
हुए दिना रह ही नहीं सकता था | उसने पहले जो कुछ 
किया था वह छिप कर और प्रकट में हितेपी बनकर किया 
था। लेकिन इस कृत्य ने उसके पापों को प्रकट कर दिया है। 
अब सभी जान गये हैं कि दुर्योधन कितना अन्यायी और पानी 


23/जायनयर के व्याख्यान (64 ) 


है | द्रोपदी को नग्न करने की घटना को सुनकर कौरवों के 
शत्रुओं को तो घृणा हुई ही है, साथ में उनके मित्रों को भी 
कम घृणा नहीं हुई है । दुर्योधन के हितैषी भी उसके इस 
अपराध के कारण उस पर रुष्ट हो गये हैं | इस प्रकार 
उसका पाप चरम सीमा पर पहुंच गया है और उसकी स्थिति 
बहुत कमजोर हो गई है | इस घटना ने तुम्हारा महत्व बढ़ाया 
है और कौरवों का पाप बढ़ाया है | लाखों, उपाय करने पर भी 
जगत्‌ से जो सत्कार तुम्हें नहीं मिल सकता था, वह सत्कार इस 
घटना से मिल गया है । भले दुर्योधन तुम लोगों की निन्‍दा और 
अपनी प्रशंसा करता फिरे, मगर अब उसका प्रयत्न निष्फल ही 
होगा | इस घटना के कारण वह तुम्हारी निंदा फैलाने में असमर्थ 
हो गया है | इस प्रकार जो कुछ हुआ है उसके लिए शोक और 
परिताप मत करो। तुम्हारे हक में अच्छा ही हुआ है । तुम्हें प्रसन्न 
रहना चाहिये | 


तुम यह सोचकर लज्जित होते हो कि हम लोग द्रौपदी 
का अपमान चुपचाप देखते रहे और कुछ बोले नहीं | पर 
तुम्हारा यहं सोचना उचित नहीं है । तुम्हारी क्षमा ने ही इस 
घंटना का मूल्य बढ़ाया है । मैं मानता हूं कि तुम वीर हो और 
तुम्होरी भुंजाओं में असीम बल है, फिर भी उस समय होने 
वाले अपमान को तुम रोक नहीं सकते थे | कदाचित्‌ रोक 
देते तो भी.आज तुम्हारी स्थिति जितनी मजबूत है उतनी न 
होती । द्रौपदी कीं लाज तो रह ही गई, मगर तुम्हारी शांति 
ने घटना के स्वरूप को एकदम बदल दिया है । जिन॑ 
घटनाओं के कारण तुम दुःख मना रहे हो, उनके पीछे क्या 
रहस्य है, यह तुम्हें नहीं मालूम । अदृष्ट पर्दे की ओट में क्या 
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खेल खेल रहा है, देव का क्‍या विधान है और किस योजना 
से उसकी पूर्ति होती है, यह समझना सर्वसाधारण के लिए 
सरल नहीं है। इस घटना के रहस्य को में जानता हूं या 
युधिष्ठर जानते हैं ॥' 


कृष्णजी के इस कथन का भाव स्पष्ट है । इस 
कथानक का विस्तार न करते हुए सिर्फ इतना ही कहना 
चाहता हूं कि जब किसी प्रकार का दुःख या संकट आ पड़े 
तो उसे शान्तिपूर्वक सहन करना ही योग्य है | ऐसे विकट 
समय में आत्मविस्मृत हो जाना उचित नहीं है | कष्ट जीवन 
की कसौटी है | माथे पर चढ़े हुए ऋण का बोझ है | मगर 
वह बोझ उतर जाने पर आत्मा उसी समय हल्का होता है जब 
रामभाव से, शान्त चित्त से, कष्ट सहन किये जाते हैं | चित्त 
में शान्ति और समता न रही तो कषाय का उद्रेक होगा और 
उस अवस्था में बोझ घटने के बदले बढ़ जायेगा । जरा 
विचार कर देखोगे तो स्पष्ट मालूम होगा कि रोने-चिल्लाने 
से कुछ भी तो लाभ नहीं होता | ऐसा करने से कष्ट कुछ 
कम तो हो नहीं जाते, उलटे असह्य मालूम होने लगते हैं और 
भविष्य भी बिगड़ जाता है | कष्ट और संकट आने पर अगर 
दृढता और वीरता के साथ उन्हें सहन किया जाये तो दुःख 
का अनुभव होगा । संकट आने पर दीन-दुखी बन जाना 
संकट से पराजित होना है और दृढ़ता रखना संकट पर 
विजय पाना है वीर और विवेकी पुरुषों को दीनता घारण 
करना शोभा नहीं देता | जिसने धर्म का श्रवण और मनन 
किया है वह संकटों से नहीं घबराता | वह संकटों को चुनौती 
देकर कहता है - 'आ, तू अपनी शक्ति आजमा देख । अन्त 
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में तुझे पराजित होना पड़ेगा | आत्मा की शक्ति के सामने तू 
नाचीज है । इस प्रकार की दृढ़ता धारण करते ही संकट 
आधा रह जाता है | 


कातर मनोवृत्ति के लोग जरा-सा संकट आते ही 
घबरा जाते हैं | उन बेचारों को मालूम ही नहीं है कि उनकी 
कातर मनोवृत्ति ही संकट को कई गुना बढ़ा रही है | ऐसे 
लोग धर्म पर ही अश्रद्धा करने लगते हैं | इस प्रकार की 
दुर्बल मनोवृत्ति वालों का साहस नष्ट हो जाता है | यहां तक 
कि उन्हें ऐसी वस्तुएं त्यागना भी कठिन हो जाता है, जिनका 
सेवन करने से महान्‌ पाप होता है | उदाहरणार्थ आपसे 
विदेशी शक्कर और मिल के चर्बी वाले वस्त्र त्यागने के लिए 
कहा जाता है, लेकिन आप में से कितनों ने त्याग किया है ? 
यह मनोवृत्ति की दुर्बलता ही है । 


अन्त में द्रौपदी ने कहा था-कुछ भी हो, यह तो स्पष्ट 
है कि दुर्योधन महल में मौज करता है और हम लोग यहां वन 
में कष्ट भोग रहे हैं । 


तब श्री कृष्ण ने उत्तर दिया तुम फिर भूल कर रही 

हो। दुर्योधन राजमहल की रगड़ से क्षीण हो रहा है और 
पाण्डव वन में विकसित हो रहे हैं और बलवान बन रहे हैं | 
इस बात को तुम क्‍यों भूल रही हो ? यों मैं तुम्हारी सहायता 
कर सकता हूं | तुम सब को वन में से द्वारिका ले जा सकता 
हूं | द्वारिका के राजमहलों में तुम्हारे योग्य पर्याप्त स्थान है| 
| लेकिन ऐसा करना मैं उचित नहीं समझता | पाण्डवों के इस: 
-". वनवास को मैं कष्ट नही समझता वरन्‌ तप समझता हूं | 
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अतएव उचित यही है कि तुम सब वन में रहकर धघेर्य पूर्वक 
तप करो | इसका परिणाम निश्चित रूप से अच्छा ही होगा। 


खादी पहनने में भले ही कष्ट प्रतीत होता हो, मगर 
ऐसा कष्ट सहना भी एक प्रकार का तप है | इसे समझो और 
चर्ची के वस्त्र त्यागों | सत्य को समझकर भी आंख-मिचौनी 
करना ठीक नहीं हैं । जिसे धर्म प्यारा होगा वह निश्चय 
करेगा ही कि जिस भोजन और वस्त्र से आत्मा का पतन होता 
है वह भोजन ओर वस्त्र मेरे काम का नहीं हैं ।इस प्रकार अपनी 
श्रद्धा को व्यवहार में लाने वाला ही सच्चा धर्मात्मा कहलाता 
४ | जिसकी धर्ममय ऋद्धा और जिसका आचार एक रूप हो 
जाता है वह पुरुष भाग्यशाली है । वही परमात्मा का प्यारा है | 
वही सच्चा भक्त है और उसी की परमात्म-प्रार्थना वास्तविक है | 
वही पुरुष कल्याण का वरण करता है | 
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सच्ची दया 


जीव रे ] पार्व जिनेश्वर वन्द । 


यह भगवान्‌ पार्श्वनाथ की प्रार्थना है । इस प्रार्थना 
की कड़ियां सरल हैं और इसके भाव स्पष्ट है | लेकिन 
मनन करने पर इसमें गम्भीर बातें दिखाई देती हैं | यह 
तो आप जानते ही हैं कि सादी बातों में भी गंभीर भाव 
छिपे रहते हैं। इस प्रार्थना में भी एक गम्भीर बात की 
सूचना की गई है । त 


कहा जा सकता है कि जब आत्मा का ही बोध करने 
की आवश्यकता है तो भगवान्‌ पार्श्वनाथ की शरण में जाने से 
क्या लाभ ? इस कथन के उत्तर में ज्ञानीजनों का कहना है 
आंखों में ज्योति होने पर भी सूर्य की शरण लेनी ही पड़ती है। 
अगर सूर्य की या किसी दूसरे प्रकाश की शरण न ली जाये 
तो आंखों में ज्योति होने पर भी सूर्य की शरण में जाना पड़ता 
है, इसका कारण यह है कि आंखों में अपूर्णता है । आंखों की 
अपूर्णता के कारण सूर्य की सहायता किये बिना काम नहीं 
चलता | इसी तरह आत्मा भी अपूर्ण है । आत्मा में अभी ऐसी 
शक्ति नहीं है कि वह स्वतन्त्र रूप से अपना बोध कर सके । 
अतएव जिस तरह आंखों की अपूर्णता के कारण सूर्य का आश्रय 
लिया जाता है, उसी प्रकार आत्मा में अपूर्णता होने के कारण 
परमात्मा की सहायता ली जाती है । स्तुतिकार कहते हैं - 
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सूर्यातिशायि महिमाउसि मुनीन्द्र । लोके !| 


अर्थात्‌ - हे मुनियों के नाथं ! आपकी महिमा सूर्य से 
भी बढ़कर है | 


इस प्रकार अन॑न्त सूर्यों से भी बढ़कर भगवान्‌ पार्श्वनाथ 
है, उनकी सहायता आत्मा के उत्कर्ष के लिये अपेक्षित है | 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ की शरण में गये. विना आत्मा का बोध नहीं 
हो सकता | जो अपनी इस वास्तविक कमजोरी को जानता 
होगा और अपनी कमजोरी से डरा होगा, वह पार्श्वनाथ को 
शरण में गये बिना नहीं रहेगा | , 


कोई कह सकता है-जब आत्मा का उत्कर्ष करने के 
लिए भगवान्‌ पार्श्वनाथ को शरण में जाने की आवश्यकता 
अनिवार्य है और शरण में गये बिना काम चल ही नहीं सकता, 
तब फिर पार्श्वनाथ की ही शरण में जाना चाहिए । ऐसी 
रिथति में आत्मा का बोध प्राप्त करने के लिए प्रयत्न करने की 
क्या आवश्यकता है ? 


इस प्रश्न का समाधान यह है कि अन्धे के लिये 
लाखों सूर्य भी किस काम के ? सूर्य से वही व्यक्ति लाभ 
उठा सकता जो स्वयं आंख वाला है । सूर्य का प्रकाश 
फैला होने पर भी अगर कोई अपनी आंख मूंद रखता है तो 
वह सूर्य से कोई लाभ नहीं उठा सकता । इस प्रकार 
भगवान की शरण में जाने पर भी आत्मबोध की आवश्यकता 
४ | जो अपनी आत्मा का उत्कर्ष साधना चाहता है उसे 


चाफरनोरे 


जआत्मदोध भी प्राप्त करना होगा और ईश्वर की शरण भी 
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लेनी होगी । आत्मदृष्टि के बिना भगवान्‌ की शरण में 
जाना अन्धे का सूर्य की शरण में जाने के समान है । 
अतएव भगवान की शरण गहने के साथ-साथ आत्मबोध 
प्राप्त करना भीं आवश्यक है । ह 


पूर्वकृत कर्मो का कुछ क्षयोपशम होने सें ही हम लोग 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ के समीप हुए है । भगवान्‌ पार्श्वनाथ को 
शास्त्र में 'पुरुषादानी पार्श्वनाथ” कहा है | इस प्रकार जगत्‌ 
में उनकी बड़ी ख्याति है | बल्कि बहुत लोग तो जैनधर्म को 
पारसनाथ का ही धर्म समझते हैं । वे जैनधर्म के अनुयायियों 
को पारसनाथ का चेला कहते हैं | अगर हम भगवान्‌ पार्श्वनाथ 
का चेला कहलाने में अपना गौरव समझते हैं तो हमें विचार 
करना चाहिये कि उन्होंने अपने जीवन में ऐसा कौन-सा 
कर्त्तव्य किया था, जिसके कारण उनकी ख्याति हुई ? और 
हम लोग जब उनके चेले हैं तो हमें क्या करना चाहिये ? 
भगवान्‌ ने अपनी ख्याति फैलाने के लिए न किसी की गुलामी 
की थी और न किसी को यह प्रेरणा ही की थी कि तुम हमारी 
प्रशंसा करो | ऐसा करने से ख्याति फैलती भी नहीं है । तो 
फिर भगवान्‌ ने कया किया था ? यह विचारणीय बात है | 
इस जगत्‌ पर भगवान्‌ पार्श्वनाथ का अनन्त उपकार है | 
इसी कारणी जगत्‌ के लोग उन्हें मानते हैं | उनमें अनन्त, 
असीम करूणा थी | संसार का यह रिवाज ही है कि जो वस्तु 
इष्ट होती है, उसे प्राप्त कराने वाले को बहुत चाहा जाता है। 
इसके अतिरिक्त मनुष्य की अच्छाई का असर भी दूसरों पर 
पड़ता है | अच्छे रत्न का प्रभाव सारे जगत्‌ का पड़े बिना 
नहीं रहता | भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने जगत्‌ को वही मूल्यवान्‌ 
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वस्तु का उपहार प्रदान किया था जिसकी उसे अत्यन्त 
आवश्यकता थी और जिसके अभाव में जगत्‌ व्याकुल, दुःखपूर्ण 
और अशांत था | भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने जगत्‌ को वे गुण 
बतलाये जिनसे जगत का कल्याण होता है | भगवान्‌ ने जिन 
गुणों से विश्व का कल्याण होते देखा, उन्हीं गुणों को अपनाने 
पं लिए जोर दिया और उनके भक्तों ने वे गुण अपनाए | 
भक्तों के इस कार्य से भगवान्‌ पार्श्वनाथ अधिक प्रसिद्ध हुए । 
भगवान्‌ को वस्तुततः भक्त ही प्रसिद्ध करते हैं और भक्त ही 
बदनाम भी करते हैं । इस तथ्य को समझ लेने के पश्चात्‌ 
हम सवाके अपना कर्त्तव्य स्थिर करना चाहिए । 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ के चरित्र में एक बड़ी बात देखी 
जाती है । मैंने अनेक महापुरुषों के जीवनचरित देखे हैं और 
उनमें भी वह बात पाई जाती है । जिन्हें लोग महापुरुष मानते 
है उनकी जीवनी में यह बात प्रात: देखी जाती है | साधारण 
लोग सांप को भी जहरीला कहकर उसके प्रति क्रूरतापूर्ण 
व्यव्ठार करते हैँ, लेकिन महापुरुष सांप पर भी अपना प्रभाव 
शालते हैं । भगवान्‌ महावीर ने चंड कौशिक सांप का उद्धार 
किया था, यह बात तो प्रसिद्ध ही है । कृष्ण के जीवन चरित्र 
में भी सांप का सम्बन्ध पाया जाता है | मुहम्मद साहब के 
चरित्र में भी सांप का वर्णन आया है | इसी प्रकार ईसा के 
चरित्र में भी सांप का उल्लेख आता है । भगवान्‌ पार्श्वनाथ 
के जीयनचरित्र में भी सांप का सम्बन्ध पाया जाता है | इससे 
प्रद॒ट होता है कि महापुरुष माने जाने वाले व्यक्तियों के चरित्र 
में सांप का सम्बन्ध आता ही है और वे अपने महापुरुषत्व का 
एभाव सोप पर डालते हैं | समवायांग सूत्र में तीर्थकारों के 
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जो चौबीस चिन्ह बतलाये गये.हैं उनमें भगवान्‌ पार्श्व का चिह्न 
सांप ही बतलाया है सांप ने उनके मस्तक पर छाया करके 
उनकी रक्षा की थी । बोद्ध साहित्य में एक जगह उल्लेख 
आया है कि एक भिक्षु को सांप ने काट खाया | जब उस 
भिक्षु को बुद्ध के पास ले जाया गया तो बुद्ध ने कहा-तुमने 
सांप के प्रति मैत्री भावना नहीं रखी थी, इसी कारण सांप ने 
तुम्हें काटा है | 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने जब जहरीले सांप पर भी प्रभाव 
डालकर उसे सुधारा था तथा उसका कल्याण किया था, तब 
क्या आप उन मनुष्यों को नहीं सुधार सकते जो आपकी दृष्टि 
मे जहरीले हैं ? अगर आप अपने जीवन की उज्ज्वलता की 
किरणें ऐसे लोगों के जीवन भी बिखेर दें और उन्हें सुधार ले 
तो जनता पर आपका केसा प्रभाव पड़े ॥ 

भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने सांप का कल्याण किस प्रकार 
किया था, इस वृत्तान्त को ग्रन्थकारों ने अपने ग्रन्थों में विशद 
रूप से लिखा है | कहा गया है कि भगवान्‌ के पूर्व के दसवें 
भव के भाई 'कामठ, जो नरक में जाता, उसका भगवान्‌ ने 
सुधार किया था और उसका भी कल्याण किया था | लोग 
दुःख को बुरा कहते हैं मगर ज्ञानी पुरुष दुःख की भी 
आवश्यकता समझते हैं । दुःखों को सहन करके हम अपना 
भी कल्याण करते हैं और दूसरों का भी । दुःख सहने से 
स्व-पर-कल्याण होता है, यह बात भगवान्‌ पार्श्वनाथ के 
चरित्र से समझी जा सकती है । 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ जब बालक थे, उस समय उनके 
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पूर्ववर्ती दसवें भव का भाई तापस बन कर आया । उसने 
धूनियां जगाई और इससे लोग बहुत प्रभावित हुए । झुंड के. 
लोग उस तापस के पास जाने लगे और अपनी श्रद्धा-भक्ति 
प्रकट करने लगे । भगवान्‌ पार्श्वनाथ की माता ने उनसे 
: कहा-नगर के बाहर एक बड़ा भारी तपस्वी आया-है | वह 
उग्र तपस्या कर रहा है | सब लोग उसे देखने के लिए जाते 
हैं । मेरे साथ तुम भी चलो हम सब भी देख आवें । 


महापुरुष सादे बनकर प्रत्येक काम करते हैं । अठ्ःव 
भाता के कहने पर भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने तपस्वी..के पास 
जाना स्वीकार कर लिया । माता के साथ वे तापंस के स्थान 
पर गये | भगवान्‌ राजकुमार थे और उर्सकी माता महारानी 
थी । दोनों को देखकर तापसु.्हुत प्रसन्‍न हुआ वह सोचने 
लगा-जब महारानी और राजकुमार भी मेरी तपस्या से प्रभावित 
हो गये हैं तो मुझे और क्या चाहिये ? 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने हाथी पर बैठे हुए ही-उत्तरने से 
पहले ऐी जान लिया था कि यह तापस मेरे दस भव पहले का 
भाएं है । मेरा यह भाई आज जिस स्थिति में, अगर उसी 
स्थिति में रहा तो अपना परलोक बिगाड़ लेता । जैसे भी 
संभय हो, इसका उद्धार करना चाहिये । यह तो निश्चित है 
कि में इसका उद्धार करने चलूंगा तो इसके रोष और द्वेष का 
मुझ भाजन बनाना पडेगा । इसे सहन करके भी उद्धार करना 
चाहिए | यह मेरा कर्तव्य है | 


कि 
ज्ोग 


ऊहते हैं फि भगवान पाएदनाथ ने कमठ का मान 
लाग कहते ह॥ कफ भगवान पारश्यनाथ न क ग़मा 


हार लिए ॥॥| मे रामटातला है दिः ४५ ऐसा कहने ने दालों बे 
भंग किया था । मे समझता हूं कि ऐसा कहने वालों में मान 
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है, इसी कारण से ऐसा कहतें हैं | भगवान्‌ पार्श्वनाथ ने जो 
का कुछ भी किया था, वह तापस के प्रति भगवान्‌ को प्रशान्त 
करुणा का ही परिणाम था | भगवान्‌ के सरल -मृदुल हृदय 
म॑ तापस के प्रति असीम करुणा का भाव उत्पन्न हुआ और 
उसी करूणा ने उन्हें तापस के उद्धार के लिए प्रेरित किया । 
यह बात अलग है कि तापरा का अभिमान रवतः चूर-चूर हो 
गया, मगर भगवान्‌ की एसी कोई इच्छा नहीं थी कि तापस 

गया दिखाया जाये | भगवान्‌ ने तापस से कहा-'तुम 
यह कया कर रह हो ? इस प्रकार के कष्ट में पड़कर अपने 
लिए नरक का निर्माण क्‍यों कर रहे हो ? सरल बनो और ऐसे 
काम ने करा, जिनरी तुम रयय॑ कष्ट में पड़ो और दूसरे भी 
कष्ट पाव | 


यद्यपि अनन्त करूणा रो प्रेरित होकर भगवान्‌ ने 
दापरा रा ऐसा कहा था मगर तापरा कब मानने वाला था ? 
उरने कटा-तुम राजकमार हो | राजमहल में रहकर आनन्द 

| हम तापरिययों की बातों में मत पडो | तुम हरा विषय 
मे अनी काछ नहीं समझते हो | तुम अस्त्र-शरत्र चलाना 
+ ? फिशओं | राजकमार यी जानते # या उनें 
एइनना चाहिए | हमार किसी काय के आीवकिय या 


परी चिय का निर्माण करना तुम्हार आवकार रा बाहर छ | 


४ हक 2 
+ हे नच्च  स्‍ओण के जलकर 45 किक हा | 
टाइट का माओई तपरदा की समझा राकरता ६ 
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मार्ग नहा जान पाया है । अगर मैं कुछ नहीं जानता और आप 
स्व कछ जानते हैं तो बतलाइये कि आपको धूनी जलाने 
वाला लकड़ी में क्‍या है ? 


तापस-इसमें क्या है अग्नि देव के सिवाय और क्‍या हो 
सकता $ | सूर्य, इन्द्र और यह तीनों देव हैं | धूनी की 
लकऊठी में अग्नि देव है | 


भगवान्‌ ने शान्त रवर में कहा-धूनी में जलने वाली 
इस लकड़ी में अग्नि देव के सिवाय और कुछ नहीं है, यही 
आपका उत्तर ह न ? 

तापस हां, हां, यही मेरा उत्तर है | उसमें और क्‍या 
रखा एँ ? 

भगवान्‌ बोले-इसी से कहता हूं कि अभी तक आप 
कुछ भी नहीं जानते | आप जिस लकड़ी को धूनि में जला 


रह ९, उस लकड़ी के भीतर हमारे आपके समान ही एक 
णीजल रहा है | 


तापस फी आंखें लाल हो गई | वह तिलमिला कर 
दोला-झूठ । एकदम झूठ ! तपरवी पर ऐसा आरोप लगाना 
घोर पाप है | 


'मगवान्‌ू-हाथ कंगन को आरसी क्या ! आप झूठे हैं या 


में झूठा एूं. इसका निर्णय तो अभी हुआ जाता है | लकड़ी 
पघिरणकर 


देखलो तो असलियत का पता लग जायेगा ॥ 


तापस-ठीक है मुझे यह स्वीकार है । 
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लकड़ी चीरी गई तो उसमें से एक सांप निकाला । वह 
अधजला हो चुका था | उस तड़फते हुए अधजले सांप को 
देखकर लोगों के विस्मय का ठिकाना न रहा और सांप के 
प्रति अतिशय करूणा जाग उठी | लोग कहने लगे-'धन्य है 
पार्श्वकुमार ! उसके. विषय में जैसा सुनते थे, सचमुच वे 
उससे भी बढ़ कर हैं ॥ बहुतेरे लोग उस तापस की निन्‍्दा 
करने लगे । अपनी ग्रतिष्ठा को इस तरह, धक्का लगा 
देखकर तापस बेहद रूष्ट हुआ । वह सोचने लगा-राजकुमार 
कीं प्रशंसा हुई और मेरी निन्दा हुई ! 


भगवान पार्श्वनाथ के हृदय में जैसी दया तापस के 
प्रति थी वैसी ही दया सांप के. प्रति भी थी | भगवान्‌ सांप का 
कल्याण करने के लिए हाथी से नीचे उतरे | साधारण लोग 
समझते हैं कि सांप क्या जाने ? लेकिन सांप जानता है या 
नहीं, इसका निर्णय तो भगवान्‌ के समान ज्ञानी पुरुष ही कर . 
सकते हैं ! सर्वसाधारण के वश की यह बात नहीं है । जिस 
सांप को लोग अतिशय भयावह, विषैला और प्राणहारी समझते 
हैं, उसी के कल्याण लिए करूणानिधान हाथी से नीचे उतरे। 
वह सांप अधजला हो गया था और उसके जीवन की कुछ ही 
घड़ियाँ शेष रह गई थी | भगवान ने उसे पंच नंमस्कार मंत्र 
सुना कर कहा-तुझे दूसरा कोई नहीं जला सकता और -तू 
यह मत समझ कि दूसरे ने तुझे जलाया है | अपनी आत्मा 
ही अपने को जलाने वाली है | इसलिए समता भाव रखे । 
किसी पर द्वेष मत ला | किसी पर क्रोध मत कर । इसी में 
तेरा कल्याण है । ह 

भगवान ने उस सांप का किन शब्दों में उपदेश दिया 
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ऐगा, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता और भगवान्‌ 


' की महिमा भी नहीं कही जा सकती | फिर भी अनुमान के 


०३, 


आधार पर कहा जा सकता है कि उनका उपदेश इसी आशय 
का रहा होगा । प्रथम तो स्वयं भगवान्‌ उपदेशक थे, दूसरे 
पंच नमस्कार पंत्र' का उपदेश था | अतएव मरणासन्न सांप 
अग्नि का संताप भूल गया | उसकी परिणति चन्दन के 
समान शीतल हो गईं । यह अत्यन्त प्रसन्न हुआ और बारम्बार 
भगवान्‌ की ओर देखने लगा |... | 


सांप की कथा जो आप सुन रहे हैं वह मनोरंजन के 
लिए नहीं है । उससे बहुत कुछ शिक्षा ली जा सकती है और 
शिक्षा लेने के लिए ही वह सुनाई गई । क्‍या आप भगवान्‌ 
पाश्वनाथ को भजते है ? अगर आप भगवान की भजते हैं तो 
आपकी मनोवृति ऐसी “हो जानी चाहिए कि कोई कैसी ही 
आग में क्यूं न जलावे, आप शीतल ही बने रहें ।' वास्तव में 
आग की ज्याला में संताप नहीं है, संताप है क्रोध में | अगर 
आप अपनी पृत्ति में से क्रोध को नष्ट करदें तो आपको किसी 
भी प्रकार की आग नही जला सकती । लेकिन होता यह है 
कि लोग भगवान्‌ पार्श्वनाथ का नाम जीम से बोल कर आग 
को हाथ लगाते है और कहते हैं कि आग शीतल क्‍यों नहीं 
हुई ? ये यह नही देखते कि हम बाहर की आग को शान्‍्त तो 
फरना चाहते हैं मगर एदय की आग-क्रोध की शान्ति हुई है 
या नही ? अगर एदय की आग शान्‍्त नहीं हुई तो दाहरी आग 
शीतल ऐे सकती है ? हुदय की आग को शान्त करके 
देखो तो सारा जगत शीतल दिखाई देगा । 
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ग्रन्थों में कहा है कि भगवान्‌ के उपदेश के कारण वह 
सांप मर कर धरणेन्द्र देव हुआ है | इस प्रकार भगवान्‌ ने 
उस सांप का भी कल्याण किया । ऐसी बातों के कारण ही 
जगत में भगवान्‌ की महिमा का विस्तार हुआ है | : 


भगवान्‌ ने सांप का कल्याण किया और कल्याण करने 
से भगवान्‌ की महिमा का विस्तार हुआ, यह ठीक है । किन्तु 
इससे आपका क्या कल्याण हुआ ? आपको अपने कल्याण के 
विश्व में विचार करना चाहिये | आपका कल्याण तभी सम्भव 
है जब आप भी भगवान्‌ को अपने हृदय में बसावें और जलती 
हुई क्रोध की आग को क्षमा, शांति, समभाव आदि के जल से 
शान्त करदे । ः 


कहा जा सकता है कि अगर भगवान्‌ पार्श्वनाथ हृदय 
में बस सकते हैं तो फिर बसते क्‍यों नहीं है ? क्या हम उन्हें 
बसने से रोकते हैं ? लेकिन सही बात यह है कि भगवान्‌ 
पार्श्वनाथ को हृदय में बसने देने से एक प्रकार से नहीं तो 
दूसरे प्रकार से रोका जाता है | अगर उनके बसे में 
रूकावट न डाली जाए तो बसने में विलम्ब ही न करें | अगर 
आप अपनी मनोवृत्तियों की चौकसी रखते हैं, अपनी भावनाओं 
को शुद्धि-अशुद्धि, उत्थान-पतन का विचार किया करते हैं 
तो यह बात समझने में आपको दिक्कत नहीं हो सकती । 
लेकिन आम तौर पर लोग सट्टा बाजार के भावों के चढ़ने-उतरने 
का जितना ध्यान रखते हैं, उतना भी आत्मा के भावों के 
चढ़ाव-उतार पर ध्यान नहीं देते | यही कारण है कि आत्मा 
के पतन की भी उन्हें खबर नहीं पड़ती । शास्त्र में गुणस्थानों 
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का विस्तृत वर्णन किसलिए आया है ? गुणस्थान आत्मा के 
उत्थान और पतन का हिसाब समझाने के लिए ही बतलाये 
गये हैं | अतएव देखना चाहिये कि किस प्रकार हमने अपने 
हृदय के द्वार भगवान्‌ पार्श्वनाथ के आने के लिए बन्द कर 
रखे हैं और उसका परिणाम क्या हो रहा है ? दूसरों के दुर्गुण 
देखने मे मत लगे रहो, अपने ही दुर्गुण दिखाई नहीं देते । 
दूसरों के दुर्गुण देखते रहने से अपने दुर्गुण देखो | अतएव 
अपने अवगुणों को देखो और सोचो कि हृदय में परमात्मा को 
कसाने में कहां चूक हो रही है ? वास्तव में मनुष्य कहां चूकता 
६ यह चताने के लिए टाल्सटाय द्वारा लिखित और गांधीजी 
द्वारा अनुवादित 'सच्चा श्रमजीवी' नामक पुस्तक में से कुछ 
अंध आपको सुनाता हूं । उस पर से आप समझ सकेंगे कि 
हमारी आत्मा कहां-क्या भूल कर रही है ।. 


'सच्चा श्रमजीवी' पुस्तक की जिस बात को में कह रहा 
हूं. यह यहां किन्‍्हीं दूसर शब्दों में लिखी होगी । लेकिन 
उसका भाव यह है | 

एक आदमी के तीन लडके थे और एक लडकी थी । 
उसके लडके का नाम मूर्सराज था । वह शारीरिक श्रम करने 
दाला था | 


मियां 32 0 ; पलक अ के ३, कम जो 
दानया मे दा प्रकार 4१ मनुष्य 8 ॥एक दह जज 
॥रीरिक परम फरते है जेर दसरे थे हैं जो केदल बद्धि की 
शारीरिक एम फकरते ए और दूसर व हज़ाकउल दुाद्ध का 


खसज्य> जे ही सठ चीज़ों प्राप्त फरके मौज उडाते हैं 
जर्पर से छा रात चझाजऊे फ्रा करके भोज उडात ह । 


ः 
ब०७-क धरा न्‍्ज् सी हा ३ 
मूद्राज प्मजीदोी था | 
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आप लोग जो कपड़े पहनते हैं, उन्हें आपने बुद्धि द्वारा 
प्राप्त किया है या श्रम द्वारा ? आपने श्रम द्वारा उन्‍हें प्राप्त नहीं 
किया है, बुद्धि के द्वारा प्राप्त किया है | लोगों का कहना है. 
कि बुद्धि द्वारा ज्यादा काम होता है और शारीरिक श्रम से 
कम। उन्हें बुद्धिवाद के कारण मचे हुए हाहाकार पर ध्यान 
देना चाहिए । संसार में श्रम की कीमत जितनी घटेगी और 
एकान्त बुद्धि की कीमत जितनी बढ़ेगी, उतना ही अधिक 
हाहाकार लोगों में बढ़ता जायेगा । 


मूर्खराज ,श्रमजीवी था. | लोग उसे मूर्ख समझते थे, 
किन्तु वास्तव में वह मूर्ख था नहीं, यह तो उसी के कार्यों 
से समझा जा सकता है । संसार में श्रमजीवी मूर्ख समझे 
जाते हैं, मगर देखा जाये तो संसार का अमन-चैन उन्हीं 
. पर निर्भर हैं, बुद्धिजीवी लोगों कों प्राण देने वाले श्रमजीवी 
ही है । अन्न वे प्राणा: अर्थात्‌ अन्न प्राण हैं, इस उक्ति के : 
अनुसार श्रमजीवी कृषक ही तो बुद्धिजीवी लोगों को अन्न 
रूप प्राण देते हैं । . 


मूर्खराज को किसी प्रकार-तीन बूटियां मिल गई । 
उनमें यह गुणं था कि उनमें से एक का सेवन करने से सब 
प्रकार के रोग नष्ट हो जाते थे । मूर्खराज के पेट में दर्व था 
अतएव एक बूटी उसने खुद खाली । उसने सोचा-अपने 
ऊपर प्रयोग करना ठीक भी होगा | इससे पता चल जायेगा 
कि वास्तव में यह. बूटी सब रोगों को नाश करने वाली है या 
नहीं ? उसने बूटी खाई और उसके पेट का दर्द चला गया। 
बूटी की परीक्षा भी हो गई, मूर्खराज बहुत प्रसन्न हुआ | उसने 
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सोचा-बड़ी अच्छी चीज है | 
मूर्साय़ज घर आया | उसने देखा-घर का कुत्ता पड़ा 
तठफडा रहा है । कुत्ते मुंह से अपना दर्द नहीं बतला सकते | 
अतएव मूर्खराज की संमझ में नहीं आया कि कुत्ते को क्या दर्द 
४ ? उसने सोचा-संभव है, कुत्ता भूखा हो और भूख का 
माया है तड़फ रहा है । वह घर में से रोटी लाया । कुत्ते के सामने 
रुख दी । मगर कुत्ते ने रोटी नहीं खाई । तब मूर्खराज ने 
विधार किया-इसे कोई दर्द मालूम होता है । मेरें पास जो बूटी 
0, यह फिर क्या काम आएगी ? एक बूटी से मेरा दर्द गया है और 
इसरी रे इसकां दर्द मिटा देना चाहिये । 


क्या बुद्धिवादी लोग ऐसा करने को तैयार होंगे ? क्‍या 
झतते के प्राणों को उनके आगे इतनी कीमत है कि ऐसी 
अनमोल बूटी देकर उसके प्राणों की रक्षा की जाये ? वुद्धिवादी 
ऐसा करना घूटी का अपव्यय समझेगा । मगर वह तो मूर्खराज 
जो ठहरा ? उसने एक बूटी रोटी में मिलाकर किसी तरह 
कुत्ते को खिला दी । थोडी देर में कुत्ता ठीक हो गया और 
पूंछ हिलाकर प्रसन्नता प्रकट करने लगा । 

जो मनुष्य कुत्ते को एक भी दुकडा डाल देता है, उसे 
फूता भोकता नही है लेकिन मनुष्य क्या करता है ? लड॒डू 
पिलाने याले पर भी मनुष्य भौंफने से कब चूकता है ? लोग 
लड्डू खिलाने वाले के लडडू भी खा जाते हैं और उस पर 
भोकने भी लगते है | फिर भी मनुष्य के सामने कुत्ते के प्राणों 
र) स्ेई कीमत ही नहीं है ! 


23/जायनगर के व्याख्यान (82 ) 


. जब घर वालों ने देखा कि मूर्खराज ने कुत्ते को सहज 
ही ठीक कर दिया है तो वे कहने लगे हम इसे मूर्ख समझते 
थे, मगर यह तो होशियार जान पड़ता है | इसने देखते-देखते 
कृत्ते को ठीक कर दिया | एक ने उससे पूछा-क्या तुम्हें कुछ . 
जादू आता है कि आनन-फानन कुत्ते को: ठीक कर दिया ? 

मूर्खराज ने बाकी बची बूटी दिखाकर कहा-मैं जादू 
नहीं जानता हूं, पर मेरे पास यह बूटी है | इस बूटी की 
' करामात से ही क॒त्ता अच्छा हुआ है | इस बूटी से सब प्रकार 
के रोग मिट जाते हैं । 


जो मूर्खराज अभी-अभी होशियार हो गया था, वही _ 
फिर अब बुद्धू बन गया | घर के लोग उससे कहने लगे _ 
आखिर तो मूर्खराज ही ठहरा न ! ऐसी अमृत सरीखी 
अनमोल बूटी क॒त्ते को खिलाकर तू ने अपना नाम सार्थक: 
कर दिखाया. | भला, यह कुत्ता अच्छा होकर क्‍या करेगा ?. 
किसी दूसरे को अच्छा किया होता तो कुछ लाभ भी 
होता । 


बुद्धिमान कहलाने वाले अन्य लोग भी ऐसा ही 
सोचते होंगे | बेचारे कत्ते पर कौन दया करना चाहता है ? 
लेकिन किसी प्रकार की आशा से किसी का भला-करना सच्ची 
करूणा नहीं है । निरीह भाव से बदला पाने की आशा न रखते 
हुए दूसरों की भलाई करना ही वास्तव में करूणा है | 


भगवान्‌ पार्श्वनाथ को सांप से कुछ मिलना नहीं था | 
फिर भी करूणा से प्रेरित होकर भगवान्‌ ने उसका उपकार 


(83 ) 23/जामनगर के व्यास्यान 


किग्रा ही था ! करूणा किसी प्रकार का भेद-भाव नहीं रखती 
भर जो लोभ में पड़ा है, उससे भेदभाव नहीं छूट संकता | 
अतएव करुणा करने के लिए 'मुर्खराज' सरीखा वनना पड़ता 


कि 


७ | 


[खराज के माता-पिता भी जब उसकी अवहेलना 

रने लगे और क॒त्ते को बूटी खिला देने के लिए उपालंभ देने 

लगे तो उसने उत्तर दिया-आप लोगों के लिए वह कुत्ता है 

और मेरे लिए मेरे ही सामान प्राणी है | अतएव उसके लिए 
में अपने प्राण भी दे सकता हूं । 


पर याले खिन्न चित्त होकर कहने लगे-चलो, जो कुछ 
आ सी हुआ । अब एक बूटी बची है, वह किसी को मत 
7 


मूर्यराज ने कहा-ठीक है, में इसे व्यर्थ नष्ट नहीं 
फारूगा | 


ंयोगदश उस शहर के बादशाह की लडकी दीमार हो 


(६ । लश्की ददशाह और उसकी पत्नी को अत्यन्त प्रिय थी 
श्सालए बादशाह ने ढिंढोरा पिटवाया कि मेरी लड़की को जो 
ऊष्छा कर देगा उस मुंह मांगा इनाम दूंगा | बादशाह द्वार 
पिएयाये गये ढिंटोरा को मूर्सराज घर वालों ने भी सुना 

एन्तेने मर्सराज से कष्य-बूटी की बदौलत अब तठेय भाग्य 


छोे जायगा । तर पास जो टूट ९, उस्त बादशाह की लडकी 


ऊ ः््फी 3 है तो अन्‍म्कपानकलनल के ष्णां तेरा 

दिला दे । लए) अच्छ। छा जाय ता उसकः साथ तत्त 
हा डू१क की तप 5 के जार गा स् तेरे ने नि कार घर पी 

++ ७ जाएगा | तू रुदझो हा जायगा आर तर राथ इन 


23/जायनगर के व्याख्यान (84 ) 
लोग भी सुखी हो जाएंगे । 


मूर्खराज ने माता-पिता आदि की बात स्वीकार करते 
हुए कहा-ठीक है, मैं जाऊंगा । 


माता-पिता आदि ने मूर्खराज को स्नान करवाया | 
अच्छे कपड़े पहनने को दिये और बादशाह के पास जाने को 
रवाना किया + मूर्खराज बूटी अपने साथ लेकर बादशाह के 
महल की तरफ चल पड़ा । मार्ग में उसने देखा कि एक स्त्री 
को लकवा मार गया है जिसके कारण वह चल फिर नहीं 
सकती । उसका हाथ बेकार हो गय्या है और मुंह टेढ़ा हो गया 
है । मूर्खराज ने .उस स्त्री से पूछा मां जी ! क्‍या हो गया है 
तुम्हें ?' 

स्त्री - बेटा देख ले | मेरी केसी बुरी हालत है ! मेरा 
शरीर बेकार हो गया है । पेट पालने के लिए भी दूसरों की 
मोहताज हो गई हूं | बड़ा कष्ट है ! 


मूर्खरज मन ही मन सोचने लगा-यह बूढ़ी मां इतने 
कष्ट में हैं मेरे पास बूटी है | मैं इसका कष्ट मिटा सकता हूं। 
यह बूटी किस काम आयेगी ? गरीबिनी बुढ़िया का- कष्ट 
मिटा देनां ही उचित है । 


मूर्खराज ने बुढ़िया से कहा-ले मां जी ! यह बूटी खा 
ले | तेरा रोग अभी चला जायेगा । 


बुढ़िया बोली-बेटा, रोग मिटा देगा तो मैं समझूंगी कि 
तू ही मेरे लिए ईश्वर है ? 


(85 ) 23/जायनयर के व्याख्याव 


मूर्सराज-में ईश्वर नहीं हूं | मुझे यह बूटी कहीं मिल 
गई ह | इसका दूसरा क्या उपयोग हो सकता है ? तू इसे 
खाजा। 


बढ़िया ने बूटी खाई । वह चंगी हो गई । उसे सहसा 
अपना चंगापन देख विस्मय के साथ आनन्द हुआ | मूर्खराज 
को उसने सेकडों आशीर्वाद दिये । 


मूर्खऱज संतोष के साथ अपने घर लौट आया । उसे 
आया देख घर याले पूछने लगे-क्यों, बादशाह के पास नहीं 
गया ? लोट क्‍यों आया ? 


: मूर्सराज-मार्ग में मुझसे एक अच्छा काम हो गया, 
श्सलिए लोट आया हूं । घर वालों को बड़ा चिन्ता हुई । 
उखाने पूछा-क्या हुआ, कुछ बता भी सही ।_ 


मूर्चराज ने बुढिया का वृत्तान्त कह सुनाया । घर वालों 
मे यह सुना तो क्रोध के मारे पागल हो उठे | कहने 
जग-मूर्खशज कहीं के ! तू ने हमारे सारे मंसूबे मिट्टी में मिला 


4३७६ 
पे ) 


भगवान्‌ पा्श्दनाथ को तो आप भी पुकारते हैं, मगर 
फिसाजए पुकारते है ? आप उनके शिष्य कहलाते हैं, मगर 


ज्यून0 न पक - ४३ 433. 
दा एरने के | 


लेये ? पार््दनाथ के शिष्य कहला कर भी क्‍या 


नफ्कबप हल उकबा3-अता+ न्क्ज्नमे जम रे दया “का जज मूर्खराज ब्याह की निस्पृह 

अप भे मूछ्याज सरोणी दया है ? मूखराज की निस्पृह दया 
| धर १२ जग आदिलतक | ७. 3 क्‍या +क- आपका >>. अन्त >> करण ड्स प्रकार --- 
५ पराएनाय छ * क्‍या आपका अन्त:क ) प्रक 
जज 

ज उछण् से जीएन मे 

कई शे के है 


धदन में एक बार भी कभी द्रवित हुआ है ? स्वयं 
| 


आपके घर का कोर्ड आदमी 
पा दूर रहा, आापक घर का काइ आदः 


23/जायनयर के व्याख्यान (86 ) 


इस मूर्खराज के समान कार्य करे तो आप उसे शायद घर से 
निकाल देने के लिए तैयार हो जाएं ! ऐसी स्थिति में आप - 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ द्वारा की गई दया का असली महत्व समझ 
सकते हैं ? अगर आप सचमुच ही दया का महत्व समझते हैं 
तो अछूतों को व्याख्यान सुनने देने से क्‍यों वंचित रखते हैं ? 
मैं आपके मकान में ठहरा हूं |-अतएव आपकी इच्छा के 
विरुद्ध कुछ नहीं कर सकता | किसी को आने या न आने 
देने का मुझे अधिकार नहीं है | लेकिन इस विषय में आप 
क्या कहते हैं ? अगर हम आपके मकान में न ठहरे होते तो 
प्राचीन काल के मुनियों की तरह जंगल में ठहरे होते तो 
हमारा व्याख्यान सभी लोग सुन सकते थे । वहां किसी के 
प्रति किसी प्रकार का भेदभाव का व्यवहार नहीं किया जा 
सकता था | भगवान्‌ के सनवसरण मे बारह प्रकार की 
परिषद होती थी | उसमें किसी के प्रति, किसी प्रकार का 
भेदभाव नहीं किया जाता था | अगर आपके अन्तःकरण में 
भगवान पार्श्वनाथ के समान दया हो तो आप किसी भी जाति 
वालों को व्याख्यान सुनने से न रोकते । 

मूर्खराज॑ के घर वाले क्रोध से बावले हो उठ । कहने 
लगे-यह मूर्ख कितना अभागा है ! पहले तो इसने कुत्ते को 
बूटी खिलादी और अब, जब कि सभी का भाग्य चमकने वाला 
था, किसी बुढ़िया को बूटी देकर चला आया | ऐसा न किया 
होता और बादशाह की लड़की की बीमारी मिटाई होती तो 
खुद बादशाह का दामाद बन गया होता और हम लोगों को 
इस मकान के बदले राज॑महल मिला होता ! हमारा घर धन 
' से भर जाता और सब दुःख दूर हो गये होते ! 


(87) 23/जाम्नयर के व्याख्यान 


मूर्खरज ने अपने घर वालों से कहा--आप लोग मुझे 
'गा कीजिये । मेरा नाम ही मूर्खराज है ! मैं आप लोगों की 
दद्धि के अनुसार काम कँसे कर सकता हूं ? आप मुझ से वृथा 
॥ एसी बडी आशा वयों रखते हैं ? मैं मूर्ख ठहरा | सामने 
किसी किसी को देखता हूं तो अपने को रोक नहीं सकता । 
गे पास जो कुछ होता है, सभी देने को उद्यत हो जाता हूं 
भर दे ठालता हूं । मेरी प्रकृति ही ऐसी बनी है । मैं क्या 
कसा है 


मृर्सरज की सरल सीधी बात सुनकर संतान प्रेम के 
कारण माता-पिता आगे कुछ न कह सके । वे चुप ही रहे । 
घन लगे-इसका क्या दोष ? दोष अगर है तो हमारी 
पकदीर का ही । 


: मूर्खराज के एदय में यह था कि जो भी दुःखी सामने 
अब, उसका दुःख दूर करने के लिए, अपने पास जो भी कुछ 
", ५ देना चाहिए । मगर आपके हृदय में क्‍या है ? जरा 
अपने एदय को टटोलो | आप भगवान्‌ पार्श्वनाथ के शिष्य 
४ । आपके अन्तःकरण में दया का कैसा शीतल झरना बहना 
प्र!शेए ? भगवान सांप सरीखे जहरीले प्राणी के लिये भी 
हाथी से नीचे उतरे । उन्होंने पास जाकर उसे उपदेश का 
अगुत पिलाया | अगर आप दया-दया की पुकार करते हुए 
| मान के हाथी पर ही सदार बने रहते है | ऐसी दशा में 


बस 


भे रा जा सकता हैँ कि आपने दया को पहचाना है ? 
आकर 9 5 ऊयज "से समान बनना पडता 5५ 
"व बरने के लिए मूर्सराज के समान बनना पडता है. । 
४7 शत 35 
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जसी दूटी मिली थी, आपको वैसी मिल जाये ते 


23/जाफ़गयर के व्याख्यान (88 ) 


आप उसे लेने को फौरन तैयार हो जाएंगे और 
कदाचित्‌ मूर्खराज मिल जाये तो कहने लगेंगे 'यह तो 
मूर्खराज है | हम इसे लेकर क्या करेंगे ? आप मूर्खराज का 
अस्थिपंजर लो, यह मैं नहीं कहता । मैं कहता हूं कि मूर्खराज 
के गुणों को ग्रहण करो | जिस प्रकार मूर्खराज निःस्वार्थ . 
और निष्पक्ष होकर दया करता था, उसी प्रकार आप भी दया 
करो । ह 

खरगोश हाथी का क्‍या लगता था ? हाथी को उसकी 
रक्षा करने से क्या मिलने वाला था ? हाथी को खरगोश से 
कुछ भी आशा नहीं थी । फिर भी उंसने घोर वेदना सहन 
करके भी खरगोश की रक्षा की थी | इसी तरह आप भी 
निष्काम भाव से दीन-दुःखों पर दया करो । बुद्धि के चक्कर 
में मत पड़ो | दया करने के लिए 'मूर्खराज' के सदृश 
बनो। आप में मूर्खरज की सी आदत नहीं है, इसी कारण: 
आप किसी के मरने के बाद तो उसकी याद कर-करके 
रोते हो परन्तु जब वह जीवित रहता है तब्‌ तक उसकी 
पूरी सम्हाल नहीं करते और उसे कल्याण के मार्ग पर नहीं 
लगाते । 


यदि संसार में मूर्खराज के समान ही प्राणी जन्में, जो 
दिन-रात दूसरे की दया करने में ही लगे रहें तो संसार सुखी 
हो सकता है | यह ध्रुव सत्य समझ लो कि ऐसे दयालु और 
परोपकारी मनुष्य ही संसार के श्रृंगार है | संसार में अगर 
कुछ सार है तो ऐसे मनुष्यों, का जीवन ही है । ऐसे दयावान 
मनुष्य ही संसार में सुख और शांति का प्रसार करते हैं | 


(89 ) 23/जामनगर के व्याख्यान 


मारकाट मचाकर अपना स्वार्थ सिद्ध करने में संलग्न रहने 
वाले बुद्धिवादी लोग संसार को सुख मय नहीं बना सकते । 
मूर्खराज कपड़े पहन कर बादशाह की बेटी को बूटी देने चला 
था, मगर मार्ग में बीमार वृद्धा को देखते ही उसका दिल 
द्रवित. हो गया और उसने उसे बूटी खिला दी । मूर्खराज का 
यह त्याग मामूली नहीं कहा जा सकता । उसे राजकुमारी 
पत्नी मिल सकती थी, कदाचित्‌ राज्य-का भी कुछ भाग मिल 
सकता था और कीर्ति तो मिलती ही पर उसने इन चीजों की 
तनिक भी परवाह नहीं की । सच्ची दया वही है “जहां 
लेशमात्र भी स्वार्थ नहीं है । मगर बुद्धि की खट्र॒प्रट“त्याग कर 
मूर्खशज के समान बनने पर ही ऐसी दया-की जा संकती है। 


ग्रन्थकारों ने हमारे सामने सच्चे दयालुओं के चरित्र 
इसी उद्देश्य से रखे हैं कि हम उन्हें सुन-समझ कर यह जान 
: सकें कि सच्ची दया किस प्रकार हो सकती है | संभव है 
आप किसी दयालु के चरित्र को पूरी तरह न अपना सकें 
तथापि अगर और किसी रूप से अपनाएंगें तो भी आपका 
कल्याण होगा । आत्मा में जो कर्म-रोग घुसे हैं, वे धन 
अथवा राज्य की शक्ति से नष्ट नहीं किये जा सकते | उनका 
विनाश करने के लिए दया ही दया है । अतएव अपने हृदय 
में दया को प्रकट करो । ऐसा करने से आपका कल्याण होगा 
और साथ ही संसार का भी | 
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5 :'जो दृढ़ राखे धर्म को 


. श्री जिन अजित नमू जयकारी, 
' तू देवन को देवजी ॥। प्रार्थना |। 
यह श्री अजितनाथ भगवान की प्रार्थना है। इस 

प्रार्थना में यह भाव प्रकट किये गये हैं कि - हे प्रभो ! 
मेरे ऊपर तू ऐसी कृपा कर कि मैं तु पर एकनिष्ठा प्रीति 
रख सकूं । तेरी कपा के बिना मैं तेरे साथ एकनिष्ठा प्रीति 
नहीं रख सकता । क्‍योंकि तेरे साथ एकनिष्ठा प्रीति रखने 
में मेरे पूर्वकालीन संस्कार क्षण-क्षण में बाधा डालते हैं। मेरे 
पूर्वालीन संस्कार मुझे तेरी ओर से बार-बार विमुख 
करने की प्रेरणा करते हैं। अगर मुझ पर तेरी कृपा हो तो. 
मेरे संस्कार मुझे तेरी प्राप्ति से नहीं गिरा सकेंगे। इसलिए 
है नाथ ! मेरी प्रार्थना है कि तू मुक पर ऐसी कृपा रख 
कि मेरे संस्कार मुझे तेरी ओर विमुख न बना सकें। मैं 
जानता हूं कि तु में ही ऐसी शक्ति है। तेरी कृपा के 
बिना मेरा उद्धार नहीं हो सकेगा । 


परमृत्मा से एकनिष्ठा प्रीति करने की इच्छा किसकी 
न होगी ?. सभी यह कहेंगे कि हम परमात्गा के प्रति 
एकनिष्ठा ग्रीति रखना चाहते हैं। मगर हृदय की भावना. 
को कौन जाने ? कोई जाने या न जाने, सब को चाहिए 
.. कि वचन और मन की विरूपता का त्याग करके - हृदय . 


न 
पी 
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में विरोधी भाव न रखकर परमात्मा के साथ एकनिष्ठा प्रीति 
धारण करें | इस प्रकार का हार्दिक ध्येय होने पर ही 
आत्मा का कल्याण हो सकता है। - 


संसार में .सब की मंति एक-सी नहीं होती । 
कहावत है - “मुण्डे मुण्डे मतिर्भिन्नां।” अर्थात्‌ सब की मति 
न्यारी-न्यारी होती है। लेकिन इस भिन्‍नता में भी कहीं न 
कहीं एकता भी मिलती: है। सूर्य संसार को प्रकाश दे रहा 
है, इस कथन में किसी का मतभेद नहीं हो सकता। इसे 
प्रकार भिन्‍नता के साथ एकता भी रही हुई है । परमात्मा के 
प्रति एकनिष्ठा प्रीति करने में भी एकता होनी चाहिए । हमें 
ऐसा प्रयत्न करना चाहिए कि सब लोग एक विषय में 
एकमत हों और सभी परमात्मा के प्रति एकनिष्ठा प्रीति 
रखें। ऊपर से कुछ और भीतर से कुछ हो, ऐसा नहीं होना 
चाहिए | | 


कहा जा सकता है कि भगवान अजितनाथ के प्रति 
एकनिष्ठा प्रीति रखने में एकमत हो जाने की जो बात आप 
कहते हैं, वह समस्त जगत के लिए है या सिर्फ जैनों के 
लिए? भगवान अजितनाथ को सिर्फ जैनधर्म के अनुयायी 
ही मानते हैं। इससे यह अनुमान होता है कि आपका 
कथन केवल जैनों के लिए ही है । 

इसंका उत्तर यह है कि प्रत्येक विवेकावान्‌ पुरुष 
यही कहेगा कि भगवान अजितनाथ .सारे जगत्‌ के हैं। वे 


किसी वर्ग विशेष के नहीं, किसी खास जाति के नहीं। 
अजित उसे कहते हैं जो किसी से हारा न हो, किन्तु 
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जिसने सब को जीत लिया हो । तात्पर्य यह है कि जिसने 
राग-द्वेष आदि समस्त विकारों को जीत लिया है जो 
निर्विकार, निर्लेप, निरंजन, शुद्ध, बुद्ध, सच्चिदानन्द रूप बन 
गया हो, परम पुरुषोत्तम “अजित” कहलाता है। यह व्याख्या 
जिसमें भली-भांति घटती है उसे कौन अपना परमाराध्य - 
देव स्वीकार नहीं करेगा ? ऐसे महान्‌ आत्मा के समक्ष 
किसका सिर श्रद्धा-भक्ति के साथ विनत नहीं हो जायेगा? 
कौन ऐसे परमात्मा की शरण लेने में संकोच करेंगा ? जो 
आत्मा को स्वीकार करता है, आत्मा को नित्य मानता है, 
आत्मा के परमं विकास में श्रद्धा रखता है, वह आत्मशुद्धि 
के सर्वोत्कृष्ट उदाहरण स्वरूप भगवान अजितनाथ को 
अपना देव क्‍यों नहीं स्वीकार करेगा ? अगर कोई पक्षपात 
में पड़ा है तो समभना चाहिए कि उसने धर्म के मर्म को. 
नहीं जाना है। तत्त्व तक उसकी पहुंच नहीं हो पाई है। 
ऐसी स्थिति में, मैं एकमत होने की जो बात कही है वह 
सिर्फ जैनों के लिए नहीं वरन्‌ सारे जगत के लिए कही 
है। अतएव भगवान अजितनाथ की शरण जाना ही सब के 
लिए उचित है। आन्तरिक शत्रुओं कोजीतने के लिए 
भगवान्‌ अजितनाथ की प्रार्थना करने की आवश्यकता है। 
जो अपने आन्तरिक शत्रुओं को बढ़ाना चाहता है उसके 
लिए तो क्‍या कहा जा सकता है ? मगर जो शत्रुओं को 
जीतकर अनत और अक्षय विजय प्राप्त करना चाहता है, 
उसे भगवान अजितनाथकी शरण ग्रहण करनी ही चाहिए। 


प्रश्न हो सकता है - भगवान्‌ अजितनाथ की 
शरण लेने से आन्तरिक शत्रु नष्ट हो जाते हैं। किन्तु कर्मों 


(93) 23/जाकायर के व्याख्यान 


का नाश होना क्‍या संभव है ? शास्त्र में तो स्पष्ट कहा 
हे 2 गा ( 


कडाण कम्माण न मोक्‍क्ख अत्तिि !. 


अर्थात्‌ - भोगे बिना किये गये कर्मों का नाश नहीं 
हो संकता | इस प्रकार जब किये कर्म भोगने ही पड़ते 
हैं तो भगवान की शरण लेने से क्या लाभ ? अगर बिना 
भोगे ही कर्मों का नाश हो जाता है तो शास्त्र के कथन 
में बाधा आती है। इस प्रकार इस प्रश्न का समाधान क्‍या 
है? - 


इस प्रकार के प्रश्न के उत्तर में, संक्षेप में यही कहा 
जा सकता है कि कर्म के भोगने के दो मार्ग हैं। उदय के 
मार्ग से भी कर्म भोगे जा सकते हैं और क्षय के मार्ग से 
भी भोगे जा सकते हैं। भगवान अजितनाथ की शरण लेने 
पर भी कर्म भोगने तो पड़ते ही हैं, किन्तु उदय के मार्ग 
से नहीं, किन्तु क्षय के मार्ग से भोगने पड़ते हें। उदय- मार्ग 
की अपेक्षा क्षय-मार्ग छोटा है। इस प्रकार भगवान अजितनाथ 
की शरण लेने से भी कर्मो का नाश होता है। डाक्टर वही 
है जो रोग मिटाता है - जो शरीर के रोग के परमाणुओं 
को अलग करता है। ऐसा करने वाला ही डाक्टर माना 
जाता है मगर डाक्टर बेचारा शारीरिक रोग ही दूर कर 
सकता है | आध्यात्मिक रोग मिटाना उसके सामर्थ्य से परे 
हैं। आत्मा के रोग केवल परमात्मा ही मिटा सकता है और 
जो रोग मिटाता है, वही परमात्मा है। परमात्मा की 
शरण लिये बिना आत्मा के कर्म रोग नहीं मिट सकते । 
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अतएव परमात्मा की शरण जाना चाहिए | अगर आपको 
पूर्ण रूप से नीरोग होना है तो परमात्मा की शरण अन्य 
भाव से ग्रहण करो। । 


संसार में शायद ही कोई व्यक्ति मिले जो अपनी 
आत्मा के पापमय बनाये रखना चाहता हो। सभी अपने 
पापों को नष्ट करना चाहते हैं। मगर किस मार्ग के पाप 
नष्ट हो सकते हैं यह विचार बहुत लम्बा है। तथापित, 
ज्ञानी-जनों के अनुभव के आधार पर यह निःसंकोच कहा 
जा सकता है कि पाप नष्ट करने का सरल मार्ग परमात्मा 
का आश्रय लेना ही है अतएव जिसके अन्तःकरण में पापों 
को नष्ट करने की प्रबल इच्छा जागी हो, उसे परमात्मा का 
सहारा लेनां चाहिए | यह मार्ग इतना सरल है कि विज्ञ 
और अज्ञ सभी समान रूप से इसे अपना सकते हैं। मित्रों! 
परमात्मा की शरण समस्त भाव-रोगों की अमोध औषधि है। 
इसका सेवन करो और कल्याण के भागी बनो। ज्ञानियों 
का यह अनभूत मार्ग है | इसमें संशय के लिए कोई स्थान 
नहीं है। मम 

दुःख नष्ट करने के लिए परमात्मा की शरण में जाने 
के उपाय ज्ञानियों ने अनेक प्रकार के बतलाये हैं। अनेक 
मार्गों से परमात्मा की शरण में जाया जा सकता है । उसे 
एक ही नगर में पहुचने के अनेक मार्ग होते हैं। फिर भी 
किसी अच्छे जानकार द्वारा बताये हुए किसी मार्ग को 
दृढ़तापूर्वक पकड़ लेने से आराम के साथ नगर में पहुंच 
सकते हैं, उसी प्रकार परमात्मा की शरण में पहुंचने के 
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ज्ञानियों ने जो अनेक मार्ग बतलाये हैं, उनमें से किसी भी 
एक मार्ग को पकड़ लेने पर परमात्मा को शरण में पहुंचा 
जा सकता है। शर्त यही कि जो भी मार्ग पकड़ा जाये वह 
दृढ़तापूर्वक पकड़ा जाना चाहिये और वह मार्ग ज्ञानियों 
द्वारा बतलाया हुआ होना चाहिए | 


जब परमात्मा की शरण में पहुंचने के अनेक मार्ग 
बतलाये गये हैं तो सहज ही प्रश्न खड़ा होता है कि हमें 
उनमें से किस मार्ग का अवलम्बन करना चाहिए ? हमारे 
लिए कौन-सा मार्ग सरल और सुविधाजनक होगा ? इस 
सम्बन्ध में कोई भी निश्चय करने के लिए हम सबको 
एकमत हो जाना चाहिए | एकमत होकर ही किसी मार्ग 
का निश्चय करना उचित है । शास्त्र परमात्मा की 
शरण में पहुंचने के लिए मार्ग की विशेष रूप से सूचना 
करते हैं। उनका कथन है कि अवसर को समभो और जो 
अवसर आया है उसे मत खोओ | हाथ आये अवसर को 
खो देना बड़ी मूर्खता है । 

किस प्रकार अवसर को जानना चाहिए और किस 
प्रकार उसका सदुपयोग कर लेना चाहिये, इस विषय में 
आचारांगसूत्र एक कल्पना की गई है । उसमें कहा गया 
है कि - मोनों किसी कारागार में कुछ ऐसे कैदी आये 
जिनके मुक्त होने की कोई अवधि नहीं थी | जेलर ने 
उनसे कहा रखा था - अगर कुदरत ही तुम्हारी किसी 
प्रकार सहायता करे तो तुम्हें छुटकारा मिल सकता है 
अन्यथा छुटकारा पाने का और कोई उपाय नहीं है। 
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बेचारे उपास और निराश कैदी जेलखाने में पड़े थे। 
संयोगवश एक रात्रि में. मूसलाधार पानी बरसा। पुरानी 
दिवाल गिर पड़ी । इसी समय बिजली चमकी। एक कैदी 
ने बिजली के प्रकाश में देखा कि जेल की दीवार टूट गिर 
पड़ी है और जेल से निकल भागने का यही उत्तम अवसर 
है। मानो, कुदरत ने हमारी सहायता की है। अब विलम्ब 
करना उचित नहीं। जेल से निकलकर भाग जाना ही 
श्रेयस्कर है। उसने अपने साथियों के कहा - यह अपूर्व 
अवसर है। जेल से भाग निकलो । क 


पहले कैदी की बात सुनकर उसके एक साथी ने 
कहा - यार आधी रात का समय है । पानी बरस रहा है। 
ठंडी हवा के कारण मीठी-मीठी नींद आ रहीं है | जेल 
से निकल भागने के बाद फिर कब यहां आना होगा। 
अतएव जरा एकबार मजे की नींख सो लेने दो । 


कल्पना कीजिये, ऐसा कहकर वह कैदी नींद में 
मस्त हो जाये और उसके सब साथी निकलकर भाग जाएं 
तो असावधान किसे समभा जायेगा ? और सावधान किसे 
माना जायेगा | 


संसार भी एक प्रकार का कारावास है। उसमें 
मनुष्यजन्म में आर्य क्षेत्र, उत्तम-कुल, यह सुअवसर मिला . 
है। ज्ञानी कहते हैं - संसार कारागार से निकलने का यही 
उत्तम अवसर है | इस अवसर का उपयोग करो और इस 
जेलखाने से -निकल जाओ । ज्ञानियों के इस प्रकार 
सावधान करने पर भी अगर कोई ऊंधता रहता है तो. 
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ज्ञानी-जन क्‍या कर सकते हैं ? 


आप में से कई सोचते होंगे कि अवसर मिला है तो 

“ क्या हमें साधु हो जाना चाहिये | अगर नहीं तो फिर 
अवसर से लाभ उठाने का अर्थ क्‍या है | इसका उत्तर यह 
है कि अगर आप में साधु बनने की क्षमता हो तो साधु हो 
जाना उत्तम ही है । अगर इतनी क्षमता न हो तो- सत्कर्म 
में लग जाना भी इस अवसर की साधना है। इस अवसर 
को साधने के लिए परमात्मा की शरण में जाओ और 
संसार के कष्टों से बचो 


संसार वही कहलाता है जिसके कर्म के अधीन 
होकर जीव परिभ्रमण करते हैं | यह परिणाम कारण से ही 
होता है - बिना कारण नहीं । परिभ्रमण के कारणों की 
खोज ज्ञानियों ने की है। वे इस परिभ्रमण पर पहुचे हैं कि 
राग और द्वेष के कारण ही जीव को परिभ्रमण करना 
पड़ता है | राग और द्वेष हमारे द्वारा ही उपाजन किये गये 
हैं और हम ही उनका फल भोगते हैं। ऐसी अवस्था में 
परमात्मा को बीच में घसीटने की क्‍या आवश्यकता हैं 
हमारे किये राग-द्वेष के विषय में परमात्मा क्या कर सकेता 
8॥। 


इसका सरल और संक्षिप्त उत्तर है कि परमात्मा की 
शरण में जाने से राग द्वेष मिट जाते हैं, अतएव परमात्मा 
की शरण में जाने की आवश्यकता है। यह सही है कि राग 

द्वेष आत्मा के किए हुए हैं, फिर भी उनका विनाश 
किया जा सकता है। बल्कि यों कहना चाहिए कि राग-ह्वेष 
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आत्मा के लिए हुये हैं, इसी कारण आत्मा उनका अन्त भी 
कर सकता है। अगर राग द्वेष का अभाव संभव न होता 
तो परमात्मा की शरण में जाने की आवश्यकता ही नहीं 
थी। राग-द्वेष का नाश' हो सकता है, इस बात का 
प्रमाण यह है कि उनमें न्‍्यूनाधिकता होती है, जो वस्तु 
: न्‍्यून और अधिक होती है वह कभी मिट भी सकती है। जो 
वस्तु कभी न्यूनाधिक नहीं होती वह तो नह्ठीं मिट सकती, 
पर न्यूनाधिक होने वाली का विकास भी देखा जाता. है। 
इस प्रकार राग और द्वेष, का विनाश होना सभ्व है और 
इसी निमित्त से परमात्मा की शरण में जाने की आवश्यकता 
है। जैन शास्त्र राग-द्वेष को विनिष्ट करने के लिए ही 
परमात्मा की शरण लेने का विधान करता है । अन्यान्य 
ग्रन्थ भी इसी बात को कहते हैं। जैसे वैदिक साहित्य में 
कंहा है - 

द्वेद्दे हवइ कर्मणी वेदितव्ये पापस्येको राशि:पुण्यकृतोमहन्ति | 
तदीच्छ स्वकर्माणि सुकृतानि कतु इंहैव ते कर्म कवयो वेदयन्ते।। 


इस श्रुति का आशय यह है कि हे शिष्य ! जागृत 
हो। सोता मत रह । तुके अवसर मिला। सुकूृत कर ले। 
पुण्यकर्म यानी श्वेत कर्म कर | इसी के लिए तुके अवसर 
मिला है। तेरी आत्मा में करने की शक्ति तो है, लेकिन यह 
सोच कि उस शक्ति से क्‍या करना चाहिए ? काले- कर्म 
करना चाहिए या श्वेत-कर्म करना चाहिए ? इस बात को 
सोचकर जागृत होना । 


आत्मा में कर्तत्वशक्ति विद्यमान है। वह दोनों प्रकार 
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के काम कर सकती है । अच्छे काम भी उससे हो सकते 
हैं और बुरे काम भी हो सकते हैं। आपको दो हाथ मिले 
हैं | इन हाथों से दुःख को आश्वासन भी दिया जा सकता 
है और किसी को थप्पड़ भी मारी जा सकती है | इस 
प्रकार शक्ति तो दोनों प्रकार की है मगर सोचना यह 
चाहिए कि हमारा हित क्‍या करने में है ? इस विवेक में 
ही मनुष्य की उत्कृष्टता छिपी है। झक्टर जब आपरेशन 
करता है तो मन को एकाग्र कर लेता है। इसी प्रकार 
आपके लिए भी मन को एकाग्र कर श्वेत-कर्म करने की 
आवश्यकता है। हाथ 'से आपरेशन भी किया जाता है और 
छूरा भी मारा जाता है | लेकिन करने योग्य क्‍या है और 
न करने योग्य वया है, अकवर ने कहा कि मजहबी भगड़े 
त्याग कर उक बात सीख लो कि इन हाथों से क्‍या करना 
चाहिए और क्‍या नहीं करना चाहिए ? 


यूं कर यूं कर यूं न कर, यूं करिया यूं होय । 
कहत अकबर बादशाह, जीत न सकता कोय ॥। 


. अर्थात्‌ हाथ से दूसरे को आश्वासन दें, सनन्‍्तोष दें 
ओर दान दें | किसी को थप्पड़ मत मार। अगर थप्पड़ 
मारेगा या दूसरे के गेले पर हाथ चलाएगा तो तुमे ऐसा 
ही फल भुगतना पड़ेगा। तुके जो शक्ति मिली है उसका 
सदुपयोग कर | दुरुपयोग मत कर। जो अपनी शविति का 
लाभ दूसरे को नहीं देता वह संसार में आदर नहीं पाता। 
जू् अगर सूरों को प्रकाश न दे तो उसे कौन सूर्य कहेगा? 
कान उसका आदर करेगा ? इसी प्रकार आप अपनी शक्ति 
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का लाभ दूसरों को नहीं पहुचाते तो किस प्रकार आपकी 
प्रशंसा हो सकती है ? 


बिजली का प्रकाश प्राप्त करने के लिएआपको पैसे 
देने पड़ते हैं। लेकिन सूर्य का प्रकाश बिना मूल्य चुकाये 
ही मिल जाता है ? पैसे न चुकाने पर बिजली का प्रकाश 
बन्द हो जाता है मगर सूर्य का प्रकाश न देने पर भी बन्द 
नहीं होता | आप सूर्य के प्रकाश का उपयोग करते हैं और 
बदले में पैसे नहीं देते | फिर भी उस प्रकाश का बदला 
किसी रूप में -तो चुकाना ही चाहिए | इसलिए मैं कहता 
हूं कि आपको थोड़ी या अधिक जितनी भी शक्ति प्राप्त है 
उसका उपयोग दूसरे के हित में भी करो। दूसरों का 
लेकर ही मत बैठे .रहो । दूसरों से लेते हो दूसरों को देना 
भी सीखो | अकबर ने कहा है कि तुमे हाथ मिले हैं तो 
उनसे दान दे | किसी गिरते को बचाने का प्रयत्न कर 
अगर इतना भी नहीं कर सके तो मुख से मीठे बोल ही 
बोल | कम से कम मीठे वचनों से तो दूसरों को सन्तुष्ट 
कर ! कहावत है - 
तुलसी मीठे वचन ते, सुख उपजे चहुं ओर । 
वशीकरण एक मन्त्र है, तल दे वचन कठोर ।। 
अगर आप दूसरों को और कुछ नहीं दे सकते तो 
इतना तो दे ही सकते हैं। जहां मीठे वचनों का प्रयोग 
किया जाता है वहां पारंस्परिक व्यवहार में मधुरता आ 
जाती है और पारिवारिक एवं सामाजिक जीवन भी माधुर्य 
. मय बन जाता है | जहां भाई, बहन, पति-पत्नी आदि मीठे 
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वचन बोल कर एक दूसरे का सत्कार करते हैं, वह घर 
रवर्ग बन जाता है। मीठे वचन खराब चीज को भी अच्छी 
बना देते हैं | कल्पना कीजिये आपके आगे किसी ने 
अच्छे - अच्छे भोजन -परोसे और तुम्हें खाने के लिए आपसे 
अनुरोध किया | आप भूखे भी हैं और भोजन करना चाहते 
ह। इस रिथिति में अगर भोजन कराने वाला कह देता है 
॥इए, ऐसा उत्तम भोजन तो तुम्हें वाप के राज्य में भी 
नहीं मिला होगा |" तो वह उत्तम और स्वादिष्ट भोजन 
आपके लिए कैसा हो जायेगा ? ऐसा भोजन आपके लिए 
विष के समान प्रतीत होगा | इसके विपरीत यदि भोजन 
निकृष्ट श्रेणी का हो मगर खिलाने वाला नम्नतापूर्वक हाथ 
जोड़कर कहने लगे -“मेरे घर जैसा तैसा भोजन करना 
स्वीकार करके आपने बड़ा अनुग्रह किया है, इस खराब 
अन्न को भी आप मेरे स्नेह की मधुरता से रुचिकर बना 
लीजिये।" इस प्रकार मधुर वचनों के साथ मिला हुआ 
साधारण भोजन भी आपको प्रिय लगेगा । यद्यपि पहला 
भोजन दूसरे भोजन का अपेक्षा अधिक उत्तम है फिर भी 
आपके लिए वह विष सरीखा क्‍यों लगता है ? और दूसरा 
भोजन निकृष्ट होने पर भी प्रीतिजनक क्‍यों मालूम 
शंता है? इसका एकमात्र कारण वचनों में अन्तर है। एक 
जगह वचन की मुधरता से भोजन मधुर हो गया और 


दूसरी जगह वचन की कटता के कारण भोजन कटक हो 
गया। 


आप और कछ नहीं दे सकते तो मीठे वचन तो दे 
पकते हैं। भीठे वचनों के लिए कोई कीमत नहीं चुकानी 
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पड़ती। मीठे वचन बोलने में कोई विशिष्ट श्रम या कठिनाई 
भी नहीं होती | वे सबके लिये सर्वत्र सुलभ है। कहावत 
है - “वचने का दरिद्रता” अर्थात - मीठे वचन बोलने में 
काहे की कंजूसी | ऐसी सस्ती, सुलभ और उपयोगी वस्तु 
का भी आप उपयोग न करें तो कितने विषाद की बात है! 
जब कोई अकिचन दीन भिखारी आपके घर भीख मांगने 
आता है तो आप उसके साथ कैसा व्यवहार करते हैं ? 
उसे अपशब्दों का दान तो नहीं देते ? गरीब बेचारा बड़ी 
आशा बांधकर आपके द्वार पर आता हैं और अतिशय 
दीनता के साथ आपके आगे हाथ पसारता है। क्‍या 
इसलिए कि आप उसे डांट-फटकार कर भगा दें ? “चल 
बे चल, यहां क्‍या तेरे बाप का खजाना गड़ा है !” इत्यादि 
शब्द कहकर तो आप उसका सत्कार नहीं करते ? 


भारतवर्ष अपनी अनेक विशिष्टताओं में अतिथि- सत्कार 
की विशिष्टता. के लिए भी प्रख्या था | किसी समय भारत - 
में असाधारण अतिथि-सत्कार होता था। उपनिषदों -में 
“अतिथि देवो भव” का कितना सुन्दर विधान किया गया 
है। नीतिकार भी कहते हैं - 


सर्वेषाम्भागतो गुरु: । 


अर्थात्‌ - घर पर आया हुआ अतिथि सबसे बड़ा 
माना जाता है। इन सब साहित्यिक विधानों का प्रभाव 
भारतीय जीवन पर बहुत गहरा पड़ा था। “घर आया मां 
का जाया" अर्थात्‌ - जो हमारे द्वार पर आया है, वह चाहे 
कोई क्‍यों न हो, हमारा भाई है, इस प्रकार की लोकोक्तियां 
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उस प्रभाव का प्रत्यक्ष प्रमाण है। भारतीय इतिहास का 
अवलोकन करने- पर ज्ञात होगा कि कई बार विदेशी धूर्त 
लोगों ने भारतीयों की अतिथि-सत्कार की परम्परा से 
अनुचित लाभ उठाया था, फिर भी भारतीयों ने अपनी 
प्रकृष्ट परम्परा का परित्याग नहीं किया था । 


लेकिन आज क्या स्थिति है ? आंज भारतीय जीवन 
की क्रमशः अधोगति होती जा रही है। भारत धीरे-धीरे 
अपनी सुन्दर परम्पराओं का परित्याग करता जा रहा है। 
आज “आओ” आओ" के स्थान पर “जाओ-जाओ” हो गया 
ह | किसी को गिराने के लिए तो बहुत लोग तैयार हो 
जाते हैं. मगर गिरे हुए को उठाने वाले बिरले ही मिलते 
है| लोग काम तो करते हैं मगर उस तरह नहीं करते कि 
जिससे किसी का सुधार हो और लोगों को धर्म की 
सहायता मिले | उदाहरण के लिए - यहां अशुचि साफ 
फरने के लिए तो भंगी को आने दिया गया था मगर यदि 
वह मर्यादा से बठकर व्याख्यान सुनने के लिए आना चाहे 
तो उसे नहीं आने दिया जाएगा । यह “जाओ-जाओ* नहीं 
तो क्या है ? में उचित और न्याय संगत मर्यादाओं को भंग 
फर देने के लिए नहीं कहता। सिर की जगह सिर और 
पैर की जगह पैर तो रहेगा, मगर ऐसा व्यवहार करना भी 
उचित नहीं कि जिससे सिर और पैर में बहुत दूरी पड 
जाये | कम से कम मीठे वचन बोलकर तो सब को सन्‍्तोष 
दिया जाना चाहिए। 


पूर्व समय में प्रत्येक व्यक्ति से मीठे शब्द कहे जाते 
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थे, चाहे वह कितना ही नीच श्रेणी का क्‍यों न माना जाता 
हो, जब मैं छोटा था तो भंगिनी, धोबिन, नाइन आदि को 
भी काकी, मां आदि कहता था और उस समय ऐसा ही 
कहने की पद्धति थी। लेकिन आजकल इन सब का 
तिरस्कार किया जाता है | अवसर का विचार न करना 
और एकदम उनका तिरस्कार करना भारत के लिए बहुत 
हानिप्रद सिद्ध हुआ है | जिस कमी के कारण उन लोगों 
का तिरस्कार किया जाता है, उस कमी को दूर करने का 
प्रयत्न ही नहीं किया गया । इस दशा में प्रयत्त किया 
गया होता तो उनमें वह कमियां रह ही नहीं पातीं | बहुत 
अर्से के बाद गांधी जी ने इस ओर ध्यान दिया है। उन्होंने 
जो प्रयत्न किया है वह सभी को मालूम है। मैंने पोरबन्दर 
में गांधीजी का जन्म स्थान देखा है। कभी-कभी मैं सोचने 
लगता हूं कि .उस अन्धरे कमरे में जन्म लेने वाले गांधीजी . 
ने जगत्‌ में अहिंसा का कैसा प्रचार किया है ! मेरी दृष्टि 
में उनकी सबसे बड़ी विशेषता यह है कि उन्होंने संसार को 
अहिंसा का महत्त्व समझाया है और -अपने कार्यों द्वारा 
अहिंसा का प्रताप सिद्ध कर दिया है। जिस विकराल काल 
में सारा संसार हिंसा पर भरोसा रखकर मारकाट 'की 
तैयारी में लगा हुआ हो और प्रत्येक राष्ट्र में अधिक से 
अधिक हिंसक शक्ति का संचय करने की प्रतिस्पर्द्धा हो 
रही हो, उस समय अहिंसा के सहारे ही अपने देश की 
स्वाधीनता के लिए संग्राम करना और अहिंसा का प्रताप 
बतलाना क्‍या साधारण बात है ? फिर हिंसा मिटाने वाले 
ऐसे अहिंसा परायण पुरुष की अहिंसा की बात पर ध्यान 
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देना उचित नहीं है ? 


अहिंसा मानने वाले तो आप भी हैं। लेकिन अहिंसा 
जीवित होनी चाहिए। मुर्दा अहिंसा से कोई लाभ नहीं 
होता। अहिंसा ऐसी सक्रिय होनी चाहिए जो हिंसा का 
प्रबल विरोध करे। अगर .हिंसा न करना ही अहिंसा मान 
लिया जाये अर्थात्‌ हिंसा के अभाव को ही अहिंसा समम 
लिया जाये तो अहिंसा का महत्त्व ही नष्ट हो जायेगा 
वास्तव में अहिंसा वह है जो हिंसा का विरोध करे । जैसे 
सूर्य वही है जो अन्धकार का विरोध करता है, दवा वही 
है जो व्याधि का विरोध “करे, इसी प्रकार अहिंसा वही है 
जो हिंसा का विरोध करे । गांधीजी ने अहिंसा का यह 
क्रियात्मकरूप किस प्रकार सिद्ध किया है और किस प्रकार 
हिंसा की शवित्त का विरोध अहिंसा की शक्ति द्वारा किया 
हैं, यह अध्ययन करने योग्य है। उनका अहिंसा को 
क्रियात्मक रूप देने का कार्य किसे अच्छा नहीं लगेगा ? 
आर जब वह सभी के लिए अच्छा है तो उनकी बात पर 
ध्यान देना उचित है या नहीं ? 


. आपकी जन्मकाल से ही अहिंसा के संस्कार मिले 
४। अतएव आपके ऊपर विशेष उत्तरदायित्व है आपको 
सोचना चाहिए कि अहिंसक के वस्त्र और अहिंसक का 
भोजन कैसा हुआ करता है ? लाख रूपये आपके सामने 
रखकर कोई कहे कि ये रूपये ले लो और एक बकरे को 

डालो। तो आप बकरा मारने के लिए तैयार नहीं हो 
सकते । प्रत्यक्ष में तो आप इस प्रकार अहिंसा का विचार 
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रखते हैं किन्तु अप्रत्यक्ष रूप से किस-किस तरह की हिंसा... 
में शामिल हो जाते हैं या सहायता करते हैं, यह भी 
देखना-सोचना चाहिए | बात यह है कि आप अप्रत्यक्ष 
रूप से हिंसा में सहायता करने में अभ्यस्तः हो गये हैं । 
इसी कारण उस ओर आपका ध्यान नहीं जाता है और 
आप उस हिंसा का विरोध नहीं करते हैं। इस बात को 
दृष्टि में रखकर ही मानो वेद को पूर्वक्ति श्रुति में यह कहा 
गया है कि सुकृत करने की इच्छा कर । हे आत्मन्‌ ! 
अगर तुमभमें पाप है तो भी घबरा मत, किन्तु सुकृत करने 
. की इच्छा कर | तेरे भीतर अगर पाप राशि है तो 
पुण्यराशि भी है | संसार में एक भी प्राणी ऐसा नहीं है जो 
एकान्त पुण्यशाली या एकान्त पापात्मा हो। सर्वार्थसिद्धि 
विमान का आयुष्य बांधने वाले में भी ज्ञानावरणीय आदि 
कर्मरूप पाप होता ही है। इसी प्रकार .नरक के प्राणियों में 
भी किसी न किसी रूप में पुण्य विद्यमान रहता है। इस 
प्रकार प्रत्येक संसारी आत्मा में पुण्य और पाप का अस्तित्व 
रहता है | 


' आत्मा में पुण्य और पाप दोनों हैं, फिर भी वेद का 
कथन हैं कि हे पापराशि वाले आत्मा ! तू सुकृत करने की 
इच्छा कर इस प्रकार जिस आत्मा में पुण्य विद्यमान है, 
उसे भी पापराशि वाला कहकर भी संबोधित किया गया है। 
मेरी समभ में इस कथन का कारण यह है कि यद्यपि 
संसार में सभी लोग पुण्यात्मा कहलाना चाहते हैं, सभी 
पुण्यमय बनना चाहते हैं, लेकिन कोई कैसी ही पुण्यात्मा 
क्यों न हो, उसमें भी किसी न किसी रूप में पाप होता ही 
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है। इसी कारण यह कहा गया है कि हे पापराशि वाले 
आत्मा! तु सुकृत करने की इच्छा कर | अर्थात्‌ इसी 
दृष्टिकोण से आत्मा को पापराशि वाला कहा गया है। 
थोड़ा बहुत रोग जिसमें होता है, उसे भी रोगी कहा जाता 
है। यद्यपि उसमें रोग थोड़ा और अरोग बहुत है फिर भी 
वह रोगी कहलाता है और वह स्वयं भी अपने को रोगी 
मानता है। जबे वह रवयं को रोगी मानता है तभी औपध 
लेने की ओर उसकी प्रवृत्ति होती है। इसी प्रकार थोडे से 
पाप के कारण भी जो अपने को पापी मानता है वही 
सुकृत करने के लिए तैयार हो सकता है। इसी अभिप्राय 
से कहा गया है कि हे पापराशि वाले आत्मा ! तू सुकृत 
करने की इच्छा कर । तू अपनी अन्तरात्मा में ऐसा प्रकाश 
उत्पन्न कर जिससे किंचित्‌ भी पाप न रहने पाये । इस 
प्रकार का प्रकाश मनुष्यजन्म में जैसा उत्पन्न किया जा 
सकता है वैसा किसी दूसरे जन्म में नहीं | इसी कारण 
मनुष्यजन्म, देवजन्म से भी उत्तम माना गया है। देव जो 
कार्य नहीं कर सकता उसे मनुष्य कर सकता है । यद्यपि 
भोगोपभोग की सामग्री जैसी देवों को प्राप्त होती है, वैसी 
मनुष्य को नहीं प्राप्त हो सकती, फिर भी मनुष्य को बड़ा 
कहने का कारण यही है कि आत्मा अपने पापों को 
क्षीण करने का जैसा प्रयत्न मनुष्यमव में कर सकता है 
उैसा प्रयत्न देवगति में नहीं कर सकता । 

देवों में आप बड़े हैं। फिर भी आप देवों से किसी 
चोज की याचना तो नहीं करते ? अगर आप अपने धर्म 
पर दृद रहें तो देव आपके दास हैं। शास्त्र में कहा - 
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देवा वि त नमंसति जस्स धम्मे सया .मणो | 


कहने का आशय यह है कि मनुष्य जन्म सुकृत 
करने के लिए बहुत उपयुक्त है | अतएव इसे पाकर 
सुकृत कर लो | अगर आप सुकृत करते रहें तो इस मार्ग 
से भी परमात्मा की शरण में पहुंच सकते हैं | और-अपने 
पापों कौ नष्ट कर सकते हैं। मगर इसंके लिए मन को 
दृढ़ करने की आवश्यकता है। जिसका मन प्रबल नहीं है, 
जिसकी इच्छा शक्ति में दृढ़ता नहीं है वह किसी भी काम 
“ को भलीभान्ति सम्पन्न नहीं कर सकता। जो अधूरे मन-से 
कार्य आरम्भ करता है वह जरां-सी कठिनाई आते ही उसे: 
छोड़ बैठता है। यही कारण है कि निर्बल मन वाला व्यक्ति 
किसी भी कार्य को पूर्णता पर नहीं पहुंचा सकता। इस 
सम्बन्ध में शास्त्रों में और ग्रन्थों में अनेक उदांरहण दिये 
गये हैं, जिन्हें समय-समय पर मैं आपको सुनाता भी रहता 
हूं। आज भी पाण्डव चरित की एक घटना सुनाता हूं | 


भलीभांति विचार-विमर्श करने के पश्चात्‌ श्रीकृष्ण 
पाण्डवों की ओर से संधि क़राने के लिए दुर्योधन के पास 
गये थे | मगर संधि नहीं हुई। दुर्योधन दुराचारी था, उसने . 
साफ-साफ कह दिया कि युद्ध के बिना मैं सुई की. नौक ' 
बराबर भूमि भी नहीं दूंगा । 


5 यह सुनकर कृष्ण सोचने लगे - अब युद्ध अनिवार्य _ 
हो गया है। यद्यपि इस युद्ध से अनेक हानियां होंगी और 
युद्ध न होने देने के लिए ही मैंने प्रयत्न भी किया, पर दुष्ट 
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कौरव अन्याय करने पर तुले हुए हैं अतएव युद्ध अब करना 
ही पड़ेगा | 


जब पाण्डवों को यह बात मालूम हुई तो वे रण 
तैयार करने लगे । कृष्णवती नदी के किनारे पाण्डवों ने 
अपनी सेना एकत्र करना आरम्भ कर दिया । उन्‍होंने 
सैनिक ढंग से अपना शिविर बनाया। वीचोंबीच कृष्ण का 
तम्बू लगा हुआ. था उसके आस-पास पांचों पाण्डवों के डेरे 
लगे थे और वहीं द्रोपदी का भी डेरा लगा हुआ था। 
द्रोपदी कार्य करने में तो पुरुषों से आगे नहीं बढ़ती थी 
मगर अपने विचार प्रस्तुत करने में सबसे आगे रहती थी। 
बह बहुत उग्र विचार की थी और उसकी वाणी में बहुत 
ओज भरा रहता था | इसी कारण उसका तम्यू वहीं 
लगाया गया था । शिविर में सेनापति धृष्टयुम्न राजा 
हपद, विराट आदि के डेरे भी ढग से लगे हुए थे। 
पाण्डय सबकी यथोचित व्यवस्था करते थे । उन्होंने सब 
राजाओं के पास युद्ध का निमन्त्रण भेजा था और उसमें 
' स्पष्ट लिख दिया था कि जिसकी इच्छा हो - जो अन्याय 
के प्रतिकार में सहायक बनना चाहता हो, वह हमारी ओर 
से युद्ध में सम्मिलित हो जाये | कौरवों ने भी राजाओं का 
आमन्त्र०ण भेजा था। अतएव कई राजा पांण्डवों की ओर से 
सम्मिलित हुए और कई कौरवों की ओर । 


कुन्दनपुर के राजा भीम के पुत्र रुक्‍मन ने आमन्त्रण 

श 
हक ॥० जम ता युद्ध पर श्पे गरमन्द्रए कक पा ५ दि ऊतएद प्ट 
पाकर सोचा - पुद्ध का आमन्त्र० आया ६5, अतएद 


सम्मिलिः त्‌ शोन ना आवश्यक ही है। इस अदसर पर घर की 
फग्माजित होना आवश्यक ही है। इस अदसर पर घर में 
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बैठा तो रह नहीं सकता। परन्तु प्रश्न यह है कि किस ओर 
जाना चाहिये 


प्रश्न उपस्थित हो सकता है कि युद्ध का 
आमन्त्रण पाकर, सिर कटाने के लिए जाना क्‍या आवश्यक 
है? आज के लोग विवाह की कुंकुमपत्रिका भेजते हैं और 
पत्रिका पाने वाला प्रायः विवाह में सम्मिलित होता है। 
लेकिन पहले वीर पुरुष युद्ध का आमन्त्रण पाकर सर 
कटाने के लिए भी जाया करते थे । मेवाड़ का इतिहास 
देखो तो मालूम होगा. किस तरह “राजा लोग युद्ध का 
आमन्त्रण पाकर युद्ध के लिये जाया करते थे। बल्कि 
मेवाड़ के राणा की ओर से युद्ध का आमन्त्रण पाना और 
राणा की सहायता करना गौरव की बात समभी जाती थी। 
मगर आज वह वीरता कहां है? आज ऐसी निर्बलता आ 
गई है कि युद्ध का नाम सुनते ही लोगों को बुखार चढ़ 
जाता है। 


रूक्‍्म ने सोचा - युद्धिष्ठिर का पक्ष बलवान है और 
न्याय भी उसी ओर है | अतः युद्धिष्ठिर के पक्ष में ही युद्ध 
करना चाहिए | लेकिन बहिन के विवाह के समय कृष्ण 
ने मेरा जो अपमान किया था। वह अब तक मेरे हृदय में 
कांटे की तरह चुम रहा है। युद्ध में उस अपमान का 
वदलना लेना चाहिए। कठिनाई यह है कि कृष्ण स्वयं युद्ध 
नहीं करेंगे ऐसी स्थिति में मैं उनसे वदला कैसे ले सकता 
हूं ? मगर उनके मित्र का अपमान करके मैं अपने अप॑मान 
की भर पाई कर लूंगा | इस प्रकार विचार कर और 
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अपनी विशल सेना को साथ लेकर रुक्‍म॑ रवाना हुआ | वह 
पाण्डवों के शिविर में आया -युधिष्ठिर ने उसका स्वागत 
किया । 


रूवम ने पूछा - आप सब आनन्द में हैं न ? 


युधिष्ठिर - वैसे तो आनन्द ही आनन्द है परन्तु 
आपके आगमन से विशेष आनन्द हुआ । 


रूवम अगर ऐसे समय पर भी में न आता तो मेरी 
वीरता को कलंक लगता ॥ दुर्योधन का अत्याचार और 
आपका सौजन्य जगत्‌ में प्रसिद्ध हो चुका हैं। ऐसा होते 
हुए भी अगर में अपने घर पर बैठा रहता और आपका 
आमन्त्रण पाकर भी न आता तो मेरे क्षत्रियत्व कलंकित हो 
जाता है । 


युधिष्ठिर -आपके विचार उच्च है और आपका हमारे 
प्रति प्रेम है। इसी कारण आप आये हैं । 


रूकम - में क्षात्रर्म का पालन करने आया हूं । 
न्याय की रक्षा करना क्षत्रियों का धर्म है। 'क्षतात॒नाशात्‌ 
तायतेइति क्षत्रिय: ।" जो धर्म की रक्षा करता है वही वास्तव 
मे क्षत्रिय है। ऐसे प्रसंग पर में न आता तो मेरी माता को 


गे ऊलंक लगता। 


कठ 


युधिष्ठिर - आपका कहना यथार्थ हैं। आपको ऐसा 
0 दिचार रखना. चाहिए 


ट्रक 


किस कै वी ६ 


दिएर ने सहदेव को बलाकर कहा देखो. यह 
धपापण्पर ने सहदद का बुलाकर कहा - दछ्का, यह 
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रूक्‍्म आये हैं। तुम -इनका सत्कार करो और इनके साथ 
जो सेना है उसका भी उचित सत्कार करो । 


यह सुनक रूक्‍म ने कहा - मैं आया ता हूं पर 
स्वागत सत्कार करने से पहले एक बात का स्पष्टीकरण 
हो जाना चाहिए | 


युधिष्ठिर - अगर कोई बात स्पष्टीकरण करने योग्य 
हो तो अवश्य ही उसका स्पष्टीकरण हो जाना चाहिए। 


'रूक्‍म - मेरे हाथ -में यह जो धनुष है, इसका नाम 
विजय है| संसार में तीन ही धनुष प्रसिद्ध हैं - सारंग 
- गांडीव और विजय। सारंग कृष्ण के पास है, गांडीव अर्जुन 
के पास है, यह विजय मेरे पास है | इन तीनों में से 
सारंग तो आपके काम नहीं आ सकता, क्‍योंकि कृष्ण ने . 
निरस्त्र रहने का निर्णय किया है। इस प्रकार अकेला 
गांडीव आपके पक्ष में रह गया है। मगर गांडीव, इस 
विजय की समानता नहीं कर सकता | यह विजय धनुष 
अकेला. ही सम्पूर्ण कौरव-सैना पर विजय प्राप्त कर सकता 
है | कौरवों पर विजय पाने के लिए आप में से किसी को 
भी कष्ट नहीं उठाना पड़ेगा | इस विजय की सहायता से 
मैं अकेला ही आपको विजय बना सकता हूं। परन्तु एक 
बात. का खुलासा हो जाना चाहिए | इसके लिए आप 
अर्जुन को बुलवाइये । ६० 

रूक्‍म के कहने से युधिष्ठिर ने अर्जुन को बुलवाया। - . 
रूक्‍म ने अर्जुन से कहा - यदि आप मेरे कथनानुसार एक 
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कार्य करें तो में अपना समस्त वल आपको दे सकता हूं। 
क्या आप मेरा कहा कार्य करेंगे ? 


अर्जुन - पहिले कार्य बतलाइये तो समभ कर उत्तर 
दूंगा । विना कार्य को समझे, करने की हां नहीं भर 
सकता । कार्य सुनने के बाद ही किसी प्रकार की प्रतिज्ञा 
की जा सकती है । 


रूवम - कार्य यही है कि तुम मेरे पैर पर हाथ 
रखकर यह कह दो कि - “मैं भयभूत हूं और तुम्हारी 
शरण में आया हूं। मेरी रक्षा करो ॥ बस, इतना करने से 
मेरा समस्त बल तुम्हारे पक्ष में हो जायेगा । 


भीम उस समय वहीं मौजूद थे | रूवम की बात 
सुन कर भीम के नेत्र लाल हो गए । मगर युधिष्ठिर ने 
उसे रोककर रूवम से कहा - आप अभी आये है थोडी 
दर विश्राम कीजिए | इस सम्बन्ध में फिर विचार करेंगे । 

रूवम - ऐसा नहीं होगा । इसका निर्णय तो अभी 
ऐ जाना चाहिए । बोलो अर्जुन, तुम क्‍या कहते हो ? 

अर्जुन - मुझे आश्चर्य है कि इस प्रकार का विचार 
आपके हृदय में कैसे उत्पन्न हुआ ! मैंने कृष्ण के चरणों 
को हाथ लगाया है और मेरी यह प्रतिज्ञा है कि कृष्ण के 
पिणय किसी दूसरे के चरण को हाथ नहीं. लगाऊंगा। 
स्तके अतिरिक्त आप मुकसे कहलाना चाहते है कि में 
भेयनीत हूं | मगर में भयभीत कब हुआ हूं ? जिस अर्जुन 


उ्मरत 
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'श्रेय उत्तर को दिया, वह अर्जुन भयभीत होकर आपकी 
शरण में आवे, यह सम्भव नहीं है। इसके अतिरिक्त आपके 
लिए भी यह शोभनीय नहीं कि आप स्वयं किसी को 
शरण में बुलावें, मैंने सिर्फ श्रीकृष्ण की शरण ली है। दूसरे 
किसी की शरण न ली है और न ले ही सकता हूं। आप 
आये हैं तो मित्र की भांति आनन्दपूर्वक रहिये किन्तु यह 
आशा न रखिये कि अर्जुन आपकी शरण में आएगा। फिर 
भी अगर आप यह आशा नहीं त्याग सकते तो जैसी 
आपकी इच्छा हो, वैसा कीजिये । ह 


अर्जुन का स्पष्ट उत्तर सुनकर रूक्‍म ऋद हो गया। 
वह कहने लगा - मैं इतनी विशाल सेना लेकर तुम्हारी 
सहायता के लिए आया हूं । तुम इतने से शब्द भी नहीं 
कह सकते | अगर तुम इतना कह दो तो एक घड़ी के 
छठवें भाग में ही मैं तुम्हें विजयी बना सकता हूं और 
युधिष्ठिर के मस्तक पर राजमुकुट रखवा सकता हूं । 


ऐसे प्रसंग पर आपसेसलाह ली जाती तो आप 
अर्जुन को क्‍या सलाह देते ? शायद आप यही सलाह देते 
कि ऐसे नाजुक मौके पर रक्‍्म के आगे नम्र हो. जाना और 
रूक्‍म के अभीष्ट शब्द कह देना ही उचित है | रूक्‍म को 
किसी भी प्रकार से अपने पक्ष में रखना चाहिए | मगर 
अर्जुन वीर था | रूक्‍म ने उससे यह भी कह दिया था कि 
मेरा कहना न मानोगे तो अपनी मृत्यु समीप ही समम 
लेना, मैं अभी तुम्हारे शत्रु के पष में मिल जाऊंगा। रूक्‍म 
की इस प्रकार की धकमी सुनकर भी अर्जुन ने परवाह नहीं . 
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की। -अर्जुन ने यही कहा - अगर आपकी इच्छा विरुद्ध 
पक्ष में जाने की है तो प्रसन्‍नता के साथ जा सकते हो मैं 
आपकी इच्छा के विरूद्ध आपको रोकना नहीं चाहता । 
लेकिन आपके सामने इस प्रकार की दीनता नहीं दिखला 
सकता | आप कौरव-पक्ष में सम्मिलित होने की सोचते हैं, 
मगर दुर्योधन आपसे अधिक बुद्धिमान है। वह आपके चाहे 
हुए शब्द कदापि नहीं कर सकता । 

रूक्‍म दुर्योधन को भी मेरे कहे हुए शब्द कहने 
पड़ेंगे। वह नहीं कहेगा तो मैं उसके पक्ष में भी सम्मिलित 
नहीं हाऊंगा । 

अर्जुन - यह तो आपकी इच्छा पर निर्भर है | अगर 
इस प्रकार के शब्द कहने वाला कोई नहीं है | 


रूम पाण्डवों की छावनी से अपनी विशाल सेना के. 
- साथ चला गया और देखते ही देखते कौरवों के शिविर में 
जा पहुंचा | अर्जुन सोच रहा थो - ऐसा अभिमानी व्यक्ति 
कदापि विजय नहीं दिला सकता. | विजय धनुष ने उसे 
जीत लिया है | फिर भी उसका अहंकार संसार में ही नहीं 
समाता | हमारे पक्ष में भले ही थोड़े योद्धा हों, अगर वे 
उच्च श्रेणी के होंगे तो हमारी विजय होगी । इस प्रकार 
के लोगों की भर्ती करना वृथा है। धर्म के साथ व्यवहार 
करने वाले थोड़े व्यक्ति भी पर्याप्त हैं, धर्म को हार जाने 
5 व्यक्ति भी व्यर्थ हैं। यही नहीं बल्कि हानिकारक 

ह। + 
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कहने का आशय यह है कि मन की दृढ़ता के बिना 
कोई भी मनुष्य, किसी भी महत्त्वपूर्ण काम को पूर्णता तक . 
नहीं पहुंचा सकता । अर्जुन के मन में दृढ़ता थी। इसी 
कारण रूक्‍म के बहुत कहने-सुनने पर भी उसने दीनता 
दिखलाता स्वीकार नहीं किया | आपके सामने युद्ध के ऐसे 
अवसर तो नहीं आते, मगर छोटी-मोटी बातों में भी आप 
अपने धर्म को और गौरंव को नहीं छोड़ बैठते ? अगर 
आपको धर्म पर विश्वास है, आपके मन में धर्म के प्रति दृ 
ढ़ता है, तो चाहे जैसा कठिन अवसर आवे या कैसा भी 
लोभ सामने आवे, आपको धर्म का परित्याग नहीं करना 
चाहिए | कहावत है - 


सत मन छोड़ो सूरमा, लक्ष्मी चौगुनी होय । 
सुख दुख रेखा कर्म की, ठार सके नहिं कोय || 


चिट्ठी पर लिखा जाने वाला साढ़े चौहत्तर का अंक. 
यह सूचना देता है कि सत्य का परित्याग मत करो | सात 
का अंक कहता है कि मेरी (सत्य की) रक्षा करो और चार | 
का अंक प्रकट करता है कि चाहे लंक्ष्मी चौगुनी होती हो, 
फिर भी सत्य मत्त छोड़ो | दो लकीरें यह बतलाती है कि 
सुख और दुख कर्म से मिलते हैं। सत्य को त्याग देने से _ 
दुःख मिटकर सुख नहीं बन जायेगा । अतएंव किसी भी 
दक्म -में सत्य मत जाने दो किन्तु प्रत्येक परिस्थिति में धर्म क्‍ 
की ही रक्षा करो | उदयपुर/का तो मुद्रालेख ही यह है- . 


जो दृढ़ राखे धर्म को तेहि राखे करतार | 
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अर्जन ने सेना सहित रूकम को जाने दिया यह 
अपना धर्म नहीं जाने दिया। उसने वास्तविकता के विरूद्ध 
यह नहीं कहा कि मैं भयभती हूं। वह क्षत्रिय था। उसके 
मन में दृढ़ता थी | इस कारण उसने सत्य की रक्षा की। 
क्षत्रिय सत्य की रक्षा करना है और सत्य के प्रति उसके 
मन में दृढ़ आस्था है |“तो क्या आप श्रावकों को सत्य की 
रक्षा. नहीं करनी चाहिए ? श्रावक सत्य का आग्रही होना 
चाहिए । सच्चाई और मानसिक दृढ़ता से ही सत्कर्म सिद्ध 
' होते हैं। सत्य. सरलता चाहता है । अतएव सरलता के 
साथ सत्य का पालन करो । ऐसा करने से सब कठिनाइयां 
दूर हो जाएंगी और आत्मा का कल्याण होगा । सत्य का 
पालन करके ही आप भगवान्‌ अजितनाथ की शरण में , 
पहुंच सकते हैं। भगवान की शरण में पहुंचने का यह मार्ग 
सरल है। इस सरल सम्भाग पर चलते चलो और स्व पर 
कल्याण साधो | 


+ कप ने्शेप्मे: जप मैप अं 


23/जायनयर के व्याख्यान ( ]8 ) 


6 : व्यष्टि और समष्टि 


आज म्हारा संभव जिनजी का हित चित से गुण 
गास्यां राज । | 


यह भगवान संभवनांथ की प्रार्थना है। इस प्रार्थना 
में भक्‍त ने भगवान्‌ से जो आशा बांधी है, वह आशा सिर्फ 
उस अकेले भक्त की नहीं है वरन्‌ सारे जगत्‌ की है | 


प्रश्त हो सकता है कि इस आशा को समस्त जगत्‌ 
की आशा कहने का आधार क्‍या है ? प्रार्थना .करने वाले 
कवि ने क्‍या सारे संसार से पूछकर प्रार्थना की है ? इस 
प्रश्न का उत्तर यह है कि यहां जगत के समस्त जीव तो 
विद्यमान नहीं है, कहीं सब एकत्र किये भी नहीं जा सकते, 
लेकिन यहां जो संघ उपस्थित है, उसकी आन्तरिक 
आकांक्षा को पहिचानकर हम जान सकते हैं कि प्रार्थनाकार 
कवि को सारे जगत्‌ का प्रतिनिधित्व करने का अधिकार है 
या नहीं ? और कवि ने जो आशा प्रकट की है वह 
उपस्थित संघ की भी आशा है या नहीं ? रब 

कोई भी व्यक्ति जब प्रार्थना में पूर्ण रूप॑ से संलग्न 
हो जाता है, तब उसमें से वैयक्तिक भावना निकल जाती 


है और उसका स्थान समष्टि-भावना ग्रहण कर लती । 
ऐसा होना अनिवार्य है। परमात्मा की प्रार्थना करते हुए भी 


'अगर व्यक्तित्व की भावना न मिटी और समष्टिकी भावना 
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न आई तो समभना चाहिए कि अभी परमात्मा की प्रार्थना 
में पूर्णता नहीं आ पाई है । ज्ञानोपुरुषों का कहना. है कि 
मनुष्य अपने व्यक्तिगत हिताहित का विचार तो अनादिकाल 
से करता आ रहा है, लेकिन परमात्मा की प्रर्थाना करने पर 
तो “वसुधैव कुटुम्कम" की भावना आ जानी चाहिए और 
समस्त जगत्‌ को अपना ही मानना चाहिए | जब अहंभाव 
में से - संकीर्णता समाप्त हो जाए और उसकी समस्त 
परिधियां खत्म हो जाएं तब समभना चाहिए कि परमात्मा 
की प्रार्थना हुई है। जब तक ऐसी व्यापक भावना उत्पन्न 
न हो, समझ लो कि प्रार्थना करने में कसर है 


परमात्मा की प्रार्थना करने पर- किस प्रकार वैयक्तिक 
भावना मिटकर समष्टि भावना आ जाती है ? और समष्टि 
भावना आ जाने पर मनुष्य किस प्रकार परमात्ममय हो 
जाता है ? इस प्रश्नों का उत्तर बहुत विशाल है। फिर भी 
इस बात पर कुछ प्रकाश डालने के लिए कहना ही होगा। 
जल जब तक घड़े में है तब तक वह घड़े का जल 
कहलाता है। जब वह जल घड़े से बाहर निकल कर 
किसी प्रका समुद्र में मिल जाता है तब वही जल सागर 
बन जाता है। फिर वह घड़े का जल नहीं रहता । यद्यपि 
जल दोनों अवस्थाओं में एक ही है, फिर भी उपाधि के 
कारण उसमें भेद मालूम होता है | घड़ा ही उस जल और 
सागर के बीच में अन्तराय हो रहा था। जिब अन्तराय मिट 
गया तो जल सागर में मिल गया - सागर रूप हो गया! 


इसी प्रकार जब तक आत्मा इस शरीर में बैठा हुआ 
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है तब तो वह आत्मा कहलाता है, लेकिन शरीर से मुक्त 
होने पर आत्मा और परमात्मा में किसी प्रकार की विषमता 
नहीं रहती | जब तक शरीर केप्रति ममता है तब तक 
आत्मा परमात्मा से दूर है। इसी ममता के कारण आत्मा 
अनादिकाल से दुःख भोगता आ रहा है और जब तक 
ममता रहेगी, दुःख भोगता ही रहेगा | इस प्रकार शरीर के . 
प्रति जो ममता है वह सब गड़बड़ मचाये है | जिस समय 
पूर्णरूप से ममता हट जायेगी, आत्मा और परमात्मा के बीच 
कोई पर्दा नहीं रहेगा, किसी प्रकार की विषमता शेष नहीं 
रहेगी | अतएव ममता को मारने की आवश्यकता है इसका 
आशय यह न समभा जाये कि शस्त्र से या विष से 
आत्महत्या करली जाये और इस प्रकार शरीर त्याग दिया 
जाये | ऐसा करने से लाभ के बदले हानि ही होगी ॥ 
विषभक्षण करके शरीर का पूर्णरूप से त्याग नहीं किया जा 
सकता | मेरे कथन का आशय यह है कि शरीर कंप्रति 
आत्मीयता का भाव हटा दिया जावे। इसे पर-पदार्थ माना 
जाये, इसके सुख दुःख को ही आत्मा का सुख दुःख ना 
समभा जाये, बल्कि समष्टि से सुख दुःख को एकाकार कर 
लिया जाय - जगत्‌ की शांति में अपनी शांति मानी जाये, 
संसार के दुःख को अपने दुःख केः रूप में ग्रहण किया 
जाये ! जो पुरुष व्यक्तित्व को भूलकर समष्टि का ध्यान . 
रखता है और शरीर से ममत्व नहीं करता है वह शरीर में 
. रहता हुआ भी परमात्मा से दूर नहीं है । व्यक्तित्व की 
भावना हट जाने पर और समष्टि की भावना आ जाने पर 
शरीर के रहते हुए भी शरीर पर ममत्व नहीं रहता । 


(72]). 23/जाम्नयर के व्याख्यान 


श्रावक प्रायः प्रतिदिन यह पाठ बोलते हैं - 
मित्ती में सव्व भूएसु । 


अर्थात्‌ - समस्त प्रांणी मेरे मित्र हैं। मंगर क्या आप 
कह सकते हैं कि इस पाठ का उच्चारण आप - केवल जीभ 
से करते हैं या हृदय से करतें हैं ? अगर यह पाठ हृदय 
से बोला जायेगा तो व्यक्तिगत स्वार्थों का परित्याग किये 
बिना आपको चैन ही नहीं पड़ेगा | यही नहीं, बल्कि हृदय 
से इस पाठ का उच्चारण करने वाला समष्टिं के सुख के 
लिए अपने शरीर को भी निछावर' करने के लिए तैयार हो 
जायेगा | उस अवस्था में धन की तो बात ही क्‍या है, तन 
भी तुच्छ दिखाई देगा । इस प्रकार की 'शक्ति किस में आ... 
सकती है और किस में नहीं आ सकती, ऐसा कोई<नियम 
नहीं है । यश शक्ति ब्राह्मण कहलाने वालों में भी नहीं आ 
सकती और चाण्डाल कहलांने व्रालों' में भी आ सकती है। 


'इसी प्रकार दूसरे में नहीं आ सकती और ब्राह्मण में आ 


सकती है। यानी इस सम्बन्ध में कोई जातिगत या कलगत 
कोई नियम नहीं है | कोई भी क्‍यों न हो, जिसने समष्टि 
की भावना को अपनाया है वह महापुरुष है और ऐसे 
महापुरुषों से ही जगत का कल्याण हो सकता है । 
जिसकी दृष्टि में व्यक्तिगत स्वार्थ को प्रधानता रहती है जो 
अपनी हानि और अपने लाभ के गजों से हो अपने कर्त्तव्य 
का नापना जानते हैं, उन से विश्व काल्याण नहीं हो 


- सकता | ऐसे लोग तो संसार में बहुत हुए हैं जिन्होंने 


अपने व्यक्तिगंत लाभ के लिए समष्टि को संकट में डाला 
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है। ऐसे लोगों से जगत्‌ का हित नहीं, अहित ही हुआ है। 
जगत का हित तो समष्टिगत लाभ केलिए अपने व्यक्तितक 
को भूल जाने वाले पुरुषों कद्दारा ही हुआ है | ऐसे ही 
पुरुषों ने मंहापुरुष का पद पाया है । ऐसे महापुरुषों की 
शरण में जाने के.लिए ही कवि ने कहा है - 


आज म्हारा संभव जिनजी रा 
हित थि से गुण ग. स्‍यां राज ।।आज. || 


भगवान्‌ संभवनाथ ने अपने सुख-दुःख को भुलाकर ' 
जगत के सुख के लिए ही व्यापार किया था | स्वार्थ-भावना 
रखकर व्यापार करना कोयले का व्यापार करने के समान 
है, जिससे हाथ तो काले हो जाते हैं मगर नफा ज्यादा 
नहीं होता और स्वार्थ -भाव त्याग कर समष्टि के लाभ के 
लिए व्यापार करना हीरे के व्यापार के समान है। यह 
व्यापार करना हीरों के. व्यापार से भी बढ़ंकर है | इस 
प्रशस्त व्यापार की प्रशंसा करने के लिए शब्द पर्याप्त नहीं 
है । 2 2 हे 


* अतएव मेरा: संदेश यही है कि अगर आप संभवनाथ 
भगवान्‌ को शरण ग्रहण करना चाहते हैं तो व्यक्तिगत 
लाभ की भावना से ऊपर उठी । अपने स्वार्थ को न भूल 
सको तो कम से कम अपने स्वार्थ के साथ-साथ सार्वजनिक 
हित का ही ध्यान रखो | 


यहां जो संघ-एकत्र हुआ है, वह कुछ काम करने के 
लिए या यों ही 2 आपको यह नहीं भूलना चाहिए कि जो 
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समाज जगत केहित के लिए. है, उस समाज में भाग न 
लेना, उसका सदस्य न बनना आत्महत्या के समान है। 
दूसरे के हित के काम में प्रमाद नहीं करना चाहिए और 
उसमें इस प्रकार भाग लेना चाहिए मानो वह अपने ही हित 
का कार्य है । रा 


मैंने आपको एक वैदिक श्रुति सुनायी थी | उसका 
आशय यह है कि पुरुष के हृदय में एक पापकर्म की राशि 
होती है और दूसरी पाप-पुण्य की मिश्र राशि होती है ।* 
यह दोनों राशियां सदैव नहीं बनी रहती, बल्कि सुकृत की 
एक उज्ज्वल राशि उत्पन्न होकर इन दोनों राशियों को 
भस्म कर देती है | उदाहरणार्थ - एक कमरे मेंपूरी तरह 
अन्धकार है। दूसरे कमरे में टिमटिमाता हुआ दीपक जलता 
है, जिससे किंचित प्रकाश तो है मगर सब अंधकार 
नहींमिटा है। सूर्य प्रकट होकर दोनों कमरों का अंधकार : 
मिटा देता है। इसी प्रकार आत्मा में विद्यमान पाप राशि को 
और मिश्र राशि को सुकृत की उज्ज्वल राशि नष्ट कर 
देती है। अतएव सुकृत किये बिना समय मत गंवाओ। सुक्‌ 
ते करने से आत्मा में रही हुई पापराशि और मिश्रशक्ति 
मिट जायेगी | सुकृत करने के लिए मनुष्यजन्म ही 
० अवसर है | इसके लिए दूसरा शरीर उपयुक्त 
नहीं है | | 


शास्त्र का समीचीन अर्थ जानकर के बिना भली-भांति 
सम में नहीं आता | महाभारत में कहा गया है कि 
धर्मक्षेत्र और क्रुक्षेत्र में युद्ध हुआ । लेकिन धर्मक्षेत्र का 
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अर्थ क्‍या है और कुरुक्षेत्र का तात्पर्य क्या है, यह बात तो 

कोई समभदार ही समझ सकता है । कुरु का अर्थ है 
-कु-रु । जहां आज कांटे उगते हैं, उस भूमि का सुधार 
किया जाये तो उनमें गेहूं भी पैदा हो सकते हैं | यह 
शरीर कुरुक्षेत्र है। इस कुरुक्षेत्र को भी प्रयत्न द्वारा धर्मक्षेत्र . 
बनाया जा सकता है | काम, क्रोध, मोह, मत्सर आदि -का 
वास होने के कारण शरीर कुरुक्षेत्र बना हुआ है | जब ईंन 
विकारों का अन्तं हो जावेगा और उनके स्थान पर अहिंसा 
आदि सद््‌गुण आ जाएंगे तो यह शरीर कुरुक्षेत्र से धर्मक्षेत्र 
बन जायेगा | शरीर जब धर्मक्षेत्र बन जाता है तभी आत्मा 
का कल्याण होता: है, अन्यथा नहीं । 


मैं बार-बार यह बात आपको सुनांता हूं और आप 
बार-बार सुनते हैं | मगर सुन लेने मात्र से आत्मा की 
भलाई नहीं हो सकती | धर्म की जिस बात का आप 
श्रवण करते हैं, उसे अपनी शक्ति के अनुसार अमल में 
लाइए। यह अपूर्व अवसर जो आपको मिला है सो सुन 
लेने भर को नहीं। यह कार्य करने का अवसर है॥ कार्य 
करके दिखाओ । लोग सभाएं कंरते हैं, अधिवेशन किया . 
करते हैं, सो इस उद्देश्य से कि कोई जनहितकारी मार्ग 
निकले। लेकिन इस प्रकार की सभा देखकर ही रह जाना 
ठीक है या उसमें सम्मिलित होकर .नियमों का पालन 
करना उचित है ? जो सभा-सोसाइटी कुछ व्यक्तियों के 
स्वार्थ के लिए न हो किन्तु जगत का हित करने के लिए _ 
हो वही सच्ची सभा-सोसाइटी है, अन्यथा उसे स्वार्थियों 
का गुट ही कहा जा सकता है। इसी प्रकार वही समाज 
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समाज है जो समष्टि के हित को अपना लक्ष्य बनाता है। 
सब' का हित सामने रखकर कार्य करने - पर सभी कार्य 
सम्भव है | 

व्यक्तिगत स्वार्थ को किस प्रकार भूल जाना चाहिए 
और समष्टि का किस प्रकार ध्यान रखना चाहिए, यह बात 
भी पाण्डवों के चरित्र से समकभी जा सकती है, कई लोगों 
को यह भ्रम हो रहा है कि अपने घर में साहित्य नहीं 
मिलता, किन्तु बाहर ही सात्य मिलेगा | यह भयानक भ्रम 
: है। जब बाहर देखना त्याग कर अपने घर को देखोगे तो 
पता लेगा कि जहां के पृथ्वी-पानी से आपका शरीर बना 
है, उस भारत में “कैसा साहित्य विद्यमान है। दूसरों के 
साहित्य की प्रशंसा में अपने साहित्य को भूल जाना 
अनुचित है। आप जिस भूमि पर उत्पन्न हुए हैं, उसकी 
महिमा का विचार करो उसकी ओर अवज्ञा का भाव रखना 
और दूसरे देशों की तरफ टकटकी लगाना कृतध्नता है। 
“ अमेरिका के देश भक्त डॉक्टर थोर की बात मैं कई बार 
कह चुका हूं। उनका कहना है कि जिस भूमि ने मेरा बोफ 
उठा रकक्‍्खा है उसे स्वर्ग से भी बढ़कर मानना चाहिए । 
यही बात हमारे यहां भी कही गई है - 


जननी जन्मभूमिश्च स्वर्गादपि गरीयसी । 
बहुत से लोग स्वर्ग की प्रशंसा के गीत गाते हैं और 
कहते हैं कि यहां तो दुःख ही दुःख है लेकिन शास्त्र के 
अनुसार इस भूमि का महत्त्व समभोगे तो पता चलेगा कि 
स्वर्ग बड़ा है या यह भूमि बड़ी है। इसी प्रकार बहुत से 
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लोंग भारत को तुच्छ और यूरोप के पेरिस आदि नगरों को 
महान समभते हैं। जो आदमी अपने घर को नहीं देखता . 
है किन्तु बाहर ही देखता है, उसे इस प्रकार का विचार 
होना स्वाभाविक है | लेकिन उन्हें यह नहीं भूल जाना 
चाहिए कि केवल बाहर देखकर घर की उपेक्षा या अवज्ञा 
करन से कुछ भी लाभ नहीं होगा । अपने घर में कुछ है 
या नहीं इस वात का पता तो अभी लग सकता है जब 
ध्यानपूर्वक घर को टटोला जाय | जिस भारत के आगे 
यूरोप की प्रशंसा की जाती है उसके विषय में दुर्लभजी 
भाई के* लड़के, जो कई बार यूरोप जा आये हैं, कहते थे 
कि यूरोप में तलाक तो होता ही था अब परिमित समय 
के लिए विवाह. भी हो सकता है। इस नियत अवधि के. 
. पश्चात्‌ पति और पत्नी दोनों स्वतन्त्र हैं | वे चाहे तो 
किसी दूसरे के साथ विवाह कर सकते हैं। यह उस 
स्वर्ग का हाल है जिस पर ललचाकर भारत की निन्दा की 
जाती है । क्‍या यह पद्धति आर्यदेश के लिए घृणास्पद नहीं 
है। 

खेद है कि आज अपने भारतवासी विदेशों की 
. चाल-ढाल पर ललचाकर भारत के शत्रु बन रहे हैं - मातृ 
भूमि के विरोधी हे रहे हैं। यद्यपि प्रकट में कोई अपनी 
मातृभूमि का शत्रु नहीं बनान चाहता लेकिन कार्य ऐसे किए 
जाते हैं । उदाहंरणार्थ - जहां पैदा हुए हैंवहां का 
खाना-पीना आदि. पसन्द न करके दूसरे देश का खाना 


*.._ जयपुर निवासी श्री विनय चन्द भाई जौहर. 
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पीना पसन्द करना । यह मातृभूमि से शत्रुता करना नहीं 
तो क्‍या है ? माता का बनाया भोजन पसन्द न आना और 
वेश्या का बनाया पसन्द करना क्‍या माता के प्रति द्रोह 
करना नहीं है ? ऐसा व्यक्ति मातृद्रोह ही कहा जा सकता 
है | इसी प्रकार जिसे भारत का रहन-सहन, खान-पान 
और पोशाक पसन्द नहीं है किन्तु विदेशी रहन-सहन, 
खान-पान और पोशाक पसन्द है वह मातृभूमि का द्रोही 
क्यों नहीं ? विदेशों की देखा-देखी अपने आचरण को 
खराब करना अपने आत्मा का अहित करना है । क्योंकि 
जिसका बाहरी आचरण शुद्ध रहता है उसी का आन्तरिक 
आचरण शुद्ध रह सकता हैं । जिसका बाहरी आचरण ही 
शुद्ध नहीं है, उसका आन्तरिक आचरण शुद्ध किस प्रकार 
रह सकता है ? जब तक बाह्य आचरण शुद्ध नहीं है तब 
तक यह नहीं कहा जा सकता कि आन्तरिक आचरण शुद्ध 
है। मुझ में साधुता तो हो मगर साधु के योग्य वेष मैंने 
धारण न किया हो तो क्या आप मुमे सांधु कह सकते हैं? 
अगर नहीं, तो आप हमारे वेष का तो इतना ख्याल रखते 
हैं और अपने वेष का ख्यान नहीं रखते ! यह कैसे उचित 
कहा जा सकता है ? आज आप अपने वेष का ख्याल नहीं 
करते हैं लेकिन जरा विचार तो करो कि आपके पूर्व कैसे 
हुए हैं ? इस बात को जानने के लिए पाण्डव-चरित्र में 
स॑ एक घटना सुनिये 


कौरव और पाण्डवों में कलह क्‍यों थी ? इस प्रशन 
फा उत्तर लम्बा है। उस पर विवेचन करने का समय नहीं 
९ | यहां सिर्फ इतना ही कह देना पर्याप्त है कि युधिष्ठिर 
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दुर्योधन ने साफ कह दिया - युद्ध के बिना मैं थोड़ी-सी 
भी भूमि नहीं दूंगा । दुर्योधन का यह स्पष्ट उत्तर पाकर 
भी युधिष्ठिर ने सोचा - हमें थोड़ा प्रयत्त और कर लेना 
चाहिए, जिससे कोई हमें. दोषी न ठहरा सके | यह 
सोचकर पांचों पाण्डव द्रोपदी के साथ कृष्ण के पास 
द्वारिका गये | युधिष्ठिर ने कृष्ण को सारा वृत्तांत सुनाया। 
उन्होंने यह भी कहा - दुर्योधन के भीषण अत्याचारों और 
अन्यायों के बावजूद भी. में यह चाहता हूं कि 'भारतवश 
सुरक्षित रहे | उसे किसी प्रकार क्षति न पहुंचे | लेकिन 
दुर्योधन हमारे राज्य मांगने पर भी नहीं लौटाता और हमें 
दबाता है | हम आपके पास आये हैं। आप ही. हमें मार्ग 
सुफाइए ॥ हमें. अब क्या करना चाहिए ? आ हमें जो 
आदेश देंगे, उसे हम शिरोधार्य करेंगे, यह कहने को तो 
आवश्यकता ही नहीं है । 


इस प्रकार युधिष्ठिर ने कृष्ण पर भार डाल दिया। 
भीम और द्रौपदी ने भी अपने उग्र विचार कृष्ण के सामने 
- प्रकट किये | सब की बात सुनकर कृष्ण ने अर्जुन से पूछा 
तुम चुप क्‍यों हो ? तुम भी अपने विचार प्रकट करो। 


अर्जुन ने नम्नता के साथ कहा - जब मैं आपका 
शिष्य बन गया हूं, मैंने आपको हाथ जोड़ लिये हैं, तो आपसे 
भिन्न कहां रहा ? मुझ में कुछ जानने या पुछने की आवश्यकता 
ही कया रह गई है ? मैं अपना सर्वस्व आपको सौंप चुका. हूं। 
मेरा सिर्फ एक ही कर्त्तव्य है-आपके आदेश को स्वीकार 
करना । ऐसा करने में चाहे सर्वस्व जाता हो या प्राण देने 
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पड़ते हो | 


कृष्ण-यह तो ठीक है मगर, तुम्हारे विचार जाने बिना 
संधि करने जाऊं और वहां तुम्हारे विचारों के विरुद्ध कोई 
कार्य हो जाये तो ठीक नहीं होगा । अतएव मैं तुम्हारे विचार 
जान लेना चाहता हूं । 


अर्जुन-सूर्य के सामने दीपक की क्‍या बिसात है ?. 
फिर भी सूर्य की पूजा करने वाले लोग सूर्य को अपने घर का 
दीपक दिखाते ही हैं | इसी प्रकार आपके सामने मेरे विचार 
दीपक के समान है | लेकिन आपका आदेश है तो मैं उसका 
उल्लंघन नहीं कर सकता और अपने विचार आपके समक्ष 
रखता हूं | 


अर्जुन ने कहा-कृष्णजी, हम मैं शक्ति है, मगर धर्मराज 
अवसर आने पर हमें दवा देते हैं | मुझे यह बात रूचती नहीं। 
यद्यपि मैं अपने ज्येष्ठ आ्राता का विरोधी नहीं हूं और उनकी 
आज्ञा का अनुयायी हूं, फिर भी इस समय में अपने स्वतन्त्र 
विचार प्रस्तुत कर रहा हूं | मैं मानता हूं कि राज्य मांगने से 
नहीं मिला करता । हमने दुर्योधन और धृतराष्ट्र के हृदय को 
परख लिया है । वे राज्य देने की इच्छा नहीं रखते | बल्कि 
हमारे मांगने से उनका साहस और बढ़ गया है | वे समझने 
लगे हैं कि हमारे दिये बिना पाण्डव राज्य नहीं पा सकते । 
अगर राज्य पर. इनका हक होता और उसे पाने की इनमें 
शक्ति होती तो याचना क्‍यों करते ? इस प्रकार मांगने से 
कौरव राज्य नहीं देंगे | फिर भी हमें अपने अधिकार का राज्य 
तो लेना ही है | अतएव हमें अपना अधिकार अपनी-शक्ति से 
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: ही प्राप्त करना चाहिये | याचना क़रना अपने गौरव का 
घटाना है । 


कृष्ण-तो क्‍या तुम्हारा यह अभिप्राय है कि भीम के 
कथनानुसार मैं कौरवों के सामने युद्ध का ही प्रस्ताव उपस्थित 
करूं ? 


अर्जुन-मैंने भीष्म और द्रोण से समझा है कि युद्ध में 
कितनी बुराइयां है और उससे कितनी अधिक हानि होती है। . 
युद्ध में एक पक्ष दूसरे पक्ष का विनाश ही चाहता है.और 
विनाश ही करता हैं, लेकिन वास्तव में भावी प्रजा के लिए 
निर्णय करने के अधिकारी हम कैसे हो सकते हैं ? अपने 
स्वार्थ के लिए भावी प्रजा को संकट में डाल देना राजनीतिक 
बुद्धिमत्ता नहीं है | अतएव मैं युद्ध का ही प्रस्ताव उपस्थित 
करने के लिए नहीं कहता । मेरा कथन सिर्फ यही है कि 
हमारा हक हर हालत में हमें मिलना चाहिये | आप जिस 
विधि से उचित समझें, हमारा हक दिलावें | 


कृष्ण-यह तो मैं समझ गया - लेकिन दुर्योधन के हाथ 
में सत्ता है | मुझे विश्वास नहीं होता कि वह राज्य का लोभ 
छोड़ देगा | ऐसी दशा में तुम मुझे किस मार्ग का अवलम्बन 
करने के लिए परामर्श देते हो ? 


अर्जुन-आपका विचार यथार्थ है ).वास्तव में सत्ता 
मनुष्य को गिरा देती है । यद्यपि सत्ता दूसरों. की सेवा के 
लिए होनी चाहिए, मगर सत्ता प्राप्त होने पर मनुष्य मे अहंभाव 
_आ जाता है और इस कारण सत्ताधीश और अनथ भी कर 


((9॥):। . 3'नक्तगर्ट के व्यास्यान: 


डालता है दुर्योधन के हाथ में इस समय सत्ता है | अगर वह 
अपनी सत्ता का दुरुपयोग न॑ करता तो हमें दखल देने की 
कोई आवश्यकता नहीं थी । लेकिन वह सत्ता का दुरुपयोग 
करता है-सत्ता के बल से हमें दबाना चाहता है, अतएव हमें 
प्राण देकर भी अपने अधिकारों को रक्षा के लिए तत्पर रहना 
होगा | | 


कृष्ण-यह तो ठीक है । मगर मैं जा रहा हूं | अगर 
भीण और द्रोण को कोई संदेश कहना हो तो कहो. | 


अर्जुन-आपके द्वारा ही अगर उन्हें संदेश न भेजूंगा तो 
फिर किसके साथ भेजूंगा ? आप कृपा कर मेरे काका 
पृतराष्ट्र से कहना कि आप आंखों से अंध है, मगर हृदय से 
अंधे मत बनो | आपके लिए यह उचित है कि आप हम 
पाण्डवों को और दुर्योधन को समान समझें | मगर आप 
पक्षपात में पड़ गये हैं और दुर्योधन को अधिक तथा हमें न्‍्यून 
मान कर अपने बड़प्पन में कलंक लगा रहे हैं | अभी तक जो 
हुआ सो हुआ .। लेकिन अब ऐसा उपाय करो की कुल का 
विनाश न हो । हु 


काका से यह कहने के साथ ही आप भीष्म और द्रोण 
से यह कहना कि अर्जुन ने आपको प्रणाम .किया है | वह 
आपके उपकारों के प्रति अपनी कृतज्ञता प्रकट करता है । 
वैसे तो आप सत्य के पक्षपाती है और हमसे स्नेह करते हैं 
लेकिन ऐसे नाजुक प्रसंग पर चुप्पी साधना अपनी वीरता और 
अपने क्षत्रत्व को कलंक लगाना है । आपने ऐन मौके पर 
मोन रह कर सत्य और स्नेह की रक्षा नहीं की है अब भी आप 
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सांवधान हों | दुर्योधन आपके बल के .. भरोसे ही सेना 
सजा रहा है और आप उसके. अन्याय को जानते हुए 
भी उसे सहयोग देने के लिए तैयार हुए हैं यह सर्वथा 
अनुचित है। ह 


इतना कहकर अर्जुन ने कहा-आप मेंरी तरफ से यह 
संदेश कह देना । अन्त मैं में यही कहता हूं कि मेरी बुद्धि 
अल्प है और आपकी बुद्धि सागर के समान अथाह है । 
अतएव आप जो भी कुछ करेंगे, हम उसमें अपना कल्याण 
मानेंगे और आपके किये कार्य के विरुद्ध कदापि, कुछ भी नहीं 
कहेंगे । 


कृष्ण से यह कह चुकने के पश्चात्‌ अर्जुन ने युधिष्ठिर 
से पूछा-आपका क्‍या विचार है ? 


युधिष्ठर मैंने आपकी शरण में रहकर आपका उपदेश 

सुना है मैं जानता हूं कि बड़े-बड़े शास्त्रज्ञ भी आपके,विचार 

सुनकर नम्र हो जाते हैं और अपना पक्ष छोड़ देते हैं. | आपके 

विचार हृदय को इस प्रकार प्रभावित कर देते हैं कि उनके 

विरुद्ध कोई कुछ भी नहीं कह सकता | अतएव आप जो कुछ 
करेंगे, मुझे स्वीकार होगा | 

युधिष्ठिर ने भीम, नकुल और सहदेव से पूछा-तुम्हारा 

क्या विचार है ? सभी ने कृष्ण पर अपना विश्वास प्रकट 

कह और उनके निर्णय को स्वीकार करने की प्रतिज्ञा 

या ै । 
. अन्त में द्रोपदी की बारी आई | उससे पूछा गया-देवी, 
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तुम्हारा क्या विचार है ? इस प्रश्न के उत्तर में द्रोपदी ने अपने 
केश हाथ में लेकर कृष्ण से जो कुछ कहा था, वह कथन 
इतना उग्र था कि उससे मुर्दा हृदय में भी एक बार जान आ 
सकती थी । उसने ऐसी उग्रता भी बात कह कर भी अन्त में 
यही कहा-आप मेरे केशों का विचार अवश्य रखें, यों तो मैं 
आपके साथ ही हूं | आप जो कुछ करेंगे हमारे हित में ही 
होगा और वह सब मुझे स्वीकार होगा | 


इस प्रकार द्रोपदी सहित सभी पाण्डवों ने कृष्ण जी पर 
अपना पूर्ण विश्वास. प्रकट किया | परिणाम इसका यह हुआ 
कि महामारत-संग्राम में पाण्डवों को ही विजय प्राप्त हुई | 
यद्यपि युद्ध में कृष्ण निश्शस्व थे फिर भी कृष्ण पर ही सब ने 
विश्वास प्रकट किया | इसी विश्वास की बदौलत उन्होंने 
विजय पाई थी । इस घटना के प्रकाश में हमें अपने कर्त्तव्य 
का निर्णय रना चाहिए । आप को किस पर विश्वास रखना 
चाहिए ? सांसारिक संकट जब आपके मस्तक पर मंडरा रहे 
हों और जब आपका अधिकार दूसरे ने अपहरण कर लिया हो, 
तब आपको वीतराग भगवान्‌ पर अचल आस्था रखनी चाहिए | 
आपकी उनका निर्णय स्वीकार करना चाहिए । ऐसा करने से 
आपकी विजय होगी । भगवान्‌ वीतराग का आदेश है कि 
काम, क्रोध, मोह, मद, मत्सर का त्याग करो | आप वीतराग 
के आदेश पर आस्था रखो तो आपका कदापि अकल्याण नहीं 
होगा, किन्तु कल्याण ही होगा । 
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7. जय--जय जगत-शिरोमणि 


मुझ पर महर करो चन्द्रप्रभो ! जगजीवन अन्तर्यामी । 


यह भगवान्‌ चन्द्रप्रभु की प्रार्थना है । इस प्रार्थना में 
आगे चलकर आह सरल बात कही है - 


जय-जय जगत्‌-शिरोमणि । 


अर्थात्‌-हे जगत्‌ के शिरोमणि | तेरी जयजयकार हो ! 
यों तो यह सरल और साधारण सी बात है, परन्तु गंभीरता के 
साथ विचार करने पर प्रतीत होता है.कि इस सरल कक्ति में 
भी अतीव गंभीर रहस्य छिपा है । 


जगत्‌ विचित्रताओं से. भरा' है और जो विचित्रताओं से 
भरा है वही जगत्‌ कहलाता है | परमात्मा ऐसे जगत्‌ का 
शिरोमणि है यह सुनकर किसी के मन में किसी प्रकार की 
भ्रान्ति भी हो सकती. है | इस जगत में स्वर्ग भी है और नरक 
भी है | स्वर्ग कैसा है और नरक कैसा है, इन दोनों में कैसा 
विचित्रता है ? फिर भी जगत्‌ में दोनों का समावेश हो जाता 
है | जगत्‌ के प्राणियों में भी कोई परमात्मा है और कोई 
पुण्यात्मा है | कोई ऐसा सुखी जान पड़ता है कि स्वर्ग को भी 
नीचा दिखलाता है और कोई नारकीय वेदना भोगता हुआ 
घोर दुःखी है | कोई ऐसे कार्य करते हैं कि स्वर्ग में रहने 
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वाले भी नहीं कर सकते और इसके विपरीत किसी-किसी 
को करतूतों से नारकीय जीव भी लज्जित हो सकते हैं । फिर 
परमात्मा ऐसे विचित्र जगत्‌ का स्वामी कहलाता है | यह बात 
किस प्रकार समझी जाये ? परमात्मा को जानने के लिए कौन 
सा मार्ग ग्रहण किया जाये ? 


इस सम्बन्ध में ज्ञानीजनों का कथन है कि घबराओं 
मत । जब॑ तुम जगत्‌ के शिरोमणि से भेटना चाहोगे और 
भेंटने के लिये प्रबल इच्छा करोगे तो भेंट अवश्य होगी | जब 
तक यह जगत्‌ है तो इसका शिरामणि भी है ही | जब जगत्‌ 
को देख रहे हो तो उसके शिरोमणि की शरण में जाओ । 
जगत्‌ शिरोमणि की शरण में जाने पर तुम्हें अनन्य प्रकार की 
शान्ति प्राप्त होगी. ह 


कहा जा सकता है कि वह जगत्‌ शिरोमणि दूर-परोक्ष 

९ | हम उसकी शरण में किस प्रकार जाए ? इसका उत्तर 

ह हैं कि जिसके पर दिख रहे हैं वह सामने ही है, ऐसा 

माना जाता है । विद्वानों का कहना है कि जिसका एक अंश 

दिखाई दे रहा है, उस अंशी का अस्तित्व भी अवश्य स्वीकार 

करना चाहिए | जिसका एक अंग दिखता है, वह प्रयत्न 
करने पर सम्पूर्ण भी दिख सकता है । 


.. परामात्मा के विषय में भी यही बात है । नीची स्थिति 
के लोग अर्थात्‌ दुखीजन परमात्मा के चरण हैं, ऐसा मान लेने 
_* परमात्मा पहचाना जा सकता है | किसी दुखी को 
5खकर यह समझो कि यह परमात्मा का चरण है। इस 
प्रकार मानते रहने पर तुम परमात्मा को प्राप्त कर सकते 
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हो, दुःखी को परमात्मा का पर मानकर परमात्मा को प्राप्त 
कर सकने के अनेकों उदाहरण है | मेघकुमार को दुखी 
'शशक ने ही मेघकुमार बनाया था और राजा मेघरथ को 
'दुःखी कपोत ने ही शान्तिनाथ बनाया था | इसी तरह. . 
आत्मा को ऊंची स्थिति में चढ़ाने, वाले दुःखी जीव ही है। 
दुखी या रोगी ही डाक्टर को डाक्टर बनाते हैं। दुनिया में 
रोगी न होते तो डाक्टर कहां से आते ? और उन्हें 
चिकित्सक कौन कहता ? अतएव दुखी जीव को देखकर 
उन पर करुणा लाना ऊंची स्थिति पर चढ़ने का मार्ग है। 
इसी 'ार्ग पर चलने से परमात्मा की प्राप्ति होती है | यह 
- मार्ग दयाघर्म: भी कहलाता है। दयाधर्म का मार्ग ही आत्मा 
"का ऊंची स्थिति पर चढ़ाने वाला और परमात्मा से भेंट 

कराने वाला । 


संसार दुःखों से व्याप्त है | इसमें शारीरिक, मानसिक 
और आध्यात्मिक दुःख बहुत भरे हुए हैं। इस विविध प्रकार 
के दुःखों में भी आध्यात्मिक दुःख सब से बढ़कर है | इस 
दुःख ने बड़े-बड़े लोगों को भी घेर रखा है। इस 
आध्यात्मिक दुःख को मिटाने: के लिए ही दयाधर्म का मार्ग 
बतलाया गया है + ८ 


अगर दयाधर्म का पालन करने से आध्यात्मिक दुःख 
की समाप्ति हो जाती है तो साधु इस मार्ग को क्यों नहीं 
अपनाते हैं ? साधु के पात्र में रोटी मौजूद हो और सामने 
कोई भूखा आदमी आंया हो तो साधु अपने पात्र की रोटी 
भूखे को नहीं देते | ऐसी स्थिति में यह कैसे कहा जा 
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सकता है कि साधु लोग दयाधर्म का पालन करते हैं ? 
अगर वे दयाधर्म के पालक हैं तो अपने पात्र की -रोटी भूखे 
को क्यों नहीं दे देते ? जब वे. रोटी नहीं देते तो उन्हें 
दयालु कैसे कहा जा सकता है 4 


इस प्रश्न का उत्तर यह है कि साधु स्वयं तो रोटी 
बनाते नहीं हैं, बनी हुई रोटी अपनी भूख मिटाने के लिए 
गृहर्थ के घर से मांगकर लाते हैं | जब कि वे वह रोटी 
खुद के लिए मांगकर लाए हैं तो फिर दूसरे को कैसे दे 
सकते हैं ? उन्हें वह रोटी दूसरे को देने का अधिकार नहीं 
है। अगर वे अपने लिए लाकर दूसरे को रोटी दे दे तो 
अप्रामाणिक ठहरें और गृहस्थ की दृष्टि में अविशवास *क 
पात्र मिने जाएं | मान लीजिए आपको किसी ने दस रुपये 
इसलिये दिये हैं कि आप इन रूपयें. को गौशाला में लगा 
देनां | इसी बीच दस भूखे आदमी आपके सामने आ गये। 
अब क्‍या आप उन भूखों को भोजन देने के लिए उन 
रुपयों का उपयोग कर सकते हैं ? ऐसा करने का आपको 
अधिकार नहीं है क्योंकि रूपये आपको दूसरे उपयोग के 
लिए दिये गए हैं | आप उन रुपयों से भूखों को भोजन 
नहीं दे सकते, सिर्फ इसी कारण यह नहीं कहा जा सकता 
कि आप निर्दय हैं अथवा आप भूखों को भोजन देना बुर 
समभते हैं। इसी प्रकार साधु के पास जो भी भोजन है वह 
स्पयं के लिए ही साधु मांग कर लाया है । साघु के लिए 
ही देने वाले ने भोजन दिया है, किसी दूसरे को देने के 
लिए नहीं दिया है, ऐसी स्थिति में साधु अपने पास की 
रोटी किसी दूसरे को देने का अधिकारी नहीं है। मगर 
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इतने मात्र से यह नहीं कहा जा सकता कि साधु के दिल 
में दया नहीं है। साधु का हृदय दया से परिपूर्ण होता है 
वह दया धर्म का पालन भी करता है, फिर भी विश्वासघात 
करके या अप्रमाणिकता का सेवन करके अपना भोजन 
दूसरों को नहीं देता | अलबत्ता साधु दूसरे प्रकार के 
दयाधर्म का पालन करता है। इस सम्बन्ध में कहा है - 


जहा पन्नस्स कत्थइ तहा तुच्छस्स कत्थइ, . 
जहां तुच्छस्स कत्थइ तन पुन्नस्य कत्थइ ।। 
अर्थात्‌ - साधु जिस प्रकार सम्पन्न पुरुष को 

धर्मोपदेश सुनाता है, उसी प्रकार दरिद्र को सुनाता है और 
जिस प्रकार दरिद्र को सुनाता है उसी प्रकार सम्पन्न को 
सुनाता है | साधु को सधन निर्धन में किसी प्रकार का भेद 
नहीं रखना चाहिए । उसे दोनों के प्रति समभावी होना 
चाहिए | जो धनवान और निर्धन में भेद करता है वह साधु 
नहीं है | किसी ने यथार्थ कहा है - 


घनवंत को आदर कर, निर्घन को करे दूर | . 
ते साधु खाणें मती, रोटी तणा मजूर ।। 


इस प्रकार सा धर्म का उपदेश देने में किसी के 
साक्ष पक्षपात न करे। ऐसा करने पर ही वह साधु कहला 
सकता है । 


कहा जा सकता है कि अगर बिना भेदभाव के साधु ' 
धर्मोपदेश देता है तो शास्त्र में राजा आदि को सम्बोधन 
करके सब बातें क्‍यों क़ही गई है ! इसका उत्तर यह है 
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कि दवा देने वाला पहले उसी को दवा देता है जो ज्यादा 
रोगी हो | इसी के अनुसार साधु जिसके विषय में सोचता 
हैं कि इस पर संसार के काम का बोर ज्यादा है और 
इसको आध्यात्मिक कष्ट ज्यादा है, उसी को सम्बोधन 
करके उपदेश देता है, जिससे उसके साथ ही साथ दूसरों 
का भी कल्याण हो सके। यद्यपि शास्त्र में जो कुछ कहा 
गया हैं वह सारे संसार के लिए है। उससे प्राणीमात्र का 
समान रूप से हित है। फिर भी राजा आदि को सम्बोधन 
करने का कारण यह नहीं है कि -साधुओं को उससे किसी 
का कारण यह नहीं है कि साधुओं को उससे किसी प्रकार 
की आशा रही हो। जिन्होंने उपदेश दिया है उनमें से बहुत 
से स्वयं राजा थे और राज्य को उपाधि समभकर, उसे 
त्यागककर साधु बने थे। फिर वे राजाओं से क्या आशा 
रखते -? उन्हें सम्बोधन करने का बोफा बहुत ज्यादा था 
और आध्यात्मिक दुःख उन्हें बहुत था। आपके सामने दस 
स्त्रियां अपने सिर पर खाली घड़े रखे खड़ी हों और दस 
ऐसी हों जिनके सिर पर पानी से भरे घड़े हों। अगर 
आपको उनका बोफक उतारने का मौका आवे तो पहले 
किसका बोक उतारेंगे ? निस्सन्देह अगर आप समभावी हैं 
प्‌ पहले उनका बोम उतारेंगे जिनके सिर पर ज्यादा बोफ 
४ । इसी प्रकार राजा आदि में आध्यात्मिक की ज्यादा कमी 
पसी, देखा कि वे संसार में ज्यादा फंसे हैं तो उन्हें 
साधन किया | 

आपके सामने आपके पिता खड़े हों और एक राजा 
भो खड़ा हो। ऐसी अवस्था में आप पहले किसे नमन 
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करेंगे? आप अपने पिता को पहले नमन न करके राजा को 
ही करेंगे | इसका कारण यह है कि आपका पिता तो 
सिर्फ आपका पालन करता है और राजा समस्त प्रजा का 
पालन करता है। महात्मा सब को समान मानते हैं।. वे. 
किसी के प्रति भेदभाव नहीं रखते | फिर भी जिस पर * 
ज्यादा बोफ देखते हैं और समभते .हैं कि उसके सुधारने ' 
से बहुतों का सुधार हो जायेगा, उसको सम्बोधन करके 
बात कहते हैं। तात्पर्य यह है कि साधु समान भाव से 
आध्यात्मिक दुःख मिठाने रूप दया करते हैं | यह दया 
करने में वे किसी प्रकार का पक्षपात या भेदभाव नहीं 
करते। साधु पुरुषों के हृदय से समान रूप से सभी पर 
दया का अमृत बरसाता है । 


इस प्रकार परमात्मा से मिलने का मार्ग दुःखी जीवों 
पर॑ करुणा करना है | कदाचित-आप संब पर दया न कर 
सकें सब दुखियों की सहायता न कर सकें तब भी जो 
बुःखी आपके सामने आये, जिसका दुःख दूर करना आपके 
. सामर्थ्य के बाहर न हो, उसका ही दुःख मिटाओ ! उन पर 
तो करुणा करो | संसार का कोई भी दवाखाना संसार के 
समस्त रोगियों को दवा नहीं पहुंचा सकता, फिर भी जिस 
दवाखाने में किसी .प्रकार का भेदवा नहीं किया जाता और 
आने वाले प्रत्येक- प्रत्येक रोगी को दवा दी जाती है, वह- 
सार्वजनिक दवाखाना कहलाता है। इसी प्रकार जो पुरुष 
अपने हृदय में दया -का मार्ग खुला रखता है जिंसके दिल 
में प्रत्येक दुखिया को स्थान है, वह दयालु ही. कहा जाता : 
- है_। उसके विषय में यही कहा जायेगा कि वह परमात्मा 
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प्ञो प्राप्त करने का प्रयत्न कर रहा है। 


आत्मा, परमात्मा से तभी भेंट सकता है जब वह 
अपने दुर्गुण आप॑ देखने लगता है और सम्मान पाने की 
इच्छा का परित्याग कर देता है।॥ जो सम्मान पाने की 
इच्छा का परित्याग कर देगा, वह अपने पा दूसरे के समक्ष 
प्रकट भी कर देगा | अपने आप दूसरे पर प्रकट कर देने 
से आत्मा में से पुरस्कार का भाव मिट जायेगा और 
अपुरस्कार भावना उत्पन्न होगी। इसी कारण यह अग्रश्त 
योग से निकल कर प्रशस्त योग में प्रवेश करेगा | इसके 
विरूद्ध जहां सम्मान की इच्छा है वहां अपने पापों को 
प्रकाशित कर देने की शक्ति का अभाव है। ऐसे व्यक्ति में 
अहंभाव होता है। वह प्रशस्त योग में भी नहीं वर्तता है-। 
जहां पुरररका "भावना होती है, अप्रशस्त योग रहता है, वहां 
यह भावना बनी रहती है कि मेरे दुर्गुण प्रकट हो जाएंगे 
तो मेरी निन्‍दा होगी | इस प्रकार वह व्यक्ति निन्दा से 
घबराता है | मगर शास्त्र का कथन है कि निन्‍्दा से 
घबराने का कोई कारण नहीं है | अवगुण प्रकट कर देने 
पर निन्‍्दा तो शायद होगी लेकिन उस निन्‍्दा को सह लेना 
अप्रशस्त योग से निकल कर प्रशस्त योग में प्रयाण करना 
होगा । 


में अथवा विष और अमृत में माना जाता 
अन्तर प्रशस्त योग और अप्रशस्त योग में हैं | अगर घूल 
देने पर सोना, कंकर देने पर हीरा और दिप देन 


है उतना 


जितना अन्तर धूल में और सोने में. हीरे और कंकर 
| & उतन 


23/जायनयर के व्याख्यग ( ]42 ) 


अमृत मिलता हो तो कौन लेने को तैयार न होगा ? 
अप्रशस्त योग धुल कंकर या विष अमृत के समान है ।. 
फिर इसे त्याग कर सोने, हीरे और अमृत के समान जो 
अप्रशस्त योग है, उसे कौन न लेना चाहेगा ? अतएव 

ज्ञानीजनों का कथन है कि निन्दा से घबराओं मत |. 


आपके कपड़े पर कोई दाग लगा हो और दूसरा 
उसे साफ कर दे तो क्‍या आप उस आदमी पर नाराज 
होंगे ? इसी प्रकार जिस निन्‍्दा से आत्मा का दुःख मिटता 
है, उस निन्‍्दा को सुनकर आप बुरा क्‍यों मानते हैं ? पापों 
को स्वयं प्रकट कर देने से जो निन्‍्दा होती है उससे 
आत्मा के दु:खों का विनाश होता है। भक्त तुकाराम का 
कहना है कि निन्दक का घर मेरे समीप ही हो तो अच्छा 
है- वह जब-तब मेंरी निन्‍्दा करोगे और उसके द्वारा की 
हुई निन्‍्दा से मुफे बहुत कुछ जानने को मिलेगा । इससे 
मेरी अवनति रूकेगी और उन्नति होगी। मेरी आत्मा. की 
अशुद्धि हटेगी और शुद्धि की वृद्धि होगी । 


' किसी कवि ने राजा से कहा - आपके शत्रु 
चिरंजीव हों ! यह विचित्र आशीर्वाद सुनकर राजा नाराज 
हो गया । दूसरे सुनने वालोंको भी इस आशीर्वाद से बुरा 
लगा | मगर उसमें एक पकी हुई बुद्धि का समझदार 
आदमी था। उिसने राजा से कहा - आप यह आशीर्वाद 
सुनकर नाराज क्‍यों होते हैं ? आपको तो प्रसन्न होना 
चाहिए। 


राजा भुकलाकर कहने लगा यह तो शत्रुओं के लिए - 
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आशीर्वाद दे रहा है ! तब उस सममकद्तर आदमी ने कहा- 
ऐसा आशीर्वाद देकर कवि ने आपका हित ही चाहा है 
जब आपके शत्रु जीवित रहेंगे तो आप मेंवल बुद्धि पराक्रम 
और सावधानी जागृत रहेगी | आप सावधानी रखने के 
कारण ही राजा है। राजा को सद्रा सावधान रहना 
चाहिय, सावधानी तभी रह सकती है जब शत्रु का भय 
हो। शत्रु के होने परही होशियारी आती है इस प्रकार 
कवि ने आपको दुराशिप नहीं वरन्‌ शुभाशीष ही दिया 
है। कवि ने सूचित किया है कि आप आलसी और 
भोग के कीड़े मत वन जाना किन्तु बलवान बनना और 
सावधान रहना | इसमें आपके नाराज होने योग्य कोई 
बात नहीं है | 


है 


यह तो व्यवहार की बात हुई । मैं आपको आध्यात्मिक 

बात सुना रहा हूं, लोग कहते हैं - काम, क्रोध, लोभ और 
मोह आदि हमको हराते- है। लेकिन ज्ञानी कहते हैं कि 
यदि ये हराते न हों तो फिर हमारे उपदेश की भी क्या 
जरूरत है ? उसी प्रकार अगर काम, क्रोध आदि हराने का 
प्रयत्त न करें तो तुम्हारी वीरता का भी पता केसे लगे ? 
तुम अपनी बीरता किस प्रकार प्रकट करो ? लाखों वीरों 
को जीत लेने वाले वीर की अपेक्षा वह वीर बडा है जो 
'म को जीत लेता है। काम, क्रोध आदि शत्रुओं के हान 
स डउारता प्रकट की जाती है। इन शत्रआ का जीतने के 
लिए ऊप्रशस्त योग से निकल कर प्रशस्त योग में जाने की 
रूणजशयकता है और इसी उद्देश्य से उपदेश दिया जाता है। 
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अकसर लोग अपने विरोंघी सममे जाने वाले के 
विषय में यह सोचते हैं कि -यह मेरा अहित या बुरा करता 
है, लेकिन इसके स्थान पर अगर यह भावना आ जाये कि 
दूसरा तो मुके सावधान करता है, अतएव किसी भी समय 
में उसका अहित न चाहूं, तो इस प्रकार. की भावना से 
व्यक्ति भी, जिसे आप अपना विरोधी समभते हैं, अवश्य 
नम्र हो जायेगा । डर 


मतलब यह है कि स्वयं गढ्ढ़ा करने से अपुरस्कार 
भाव उदित होगा ।.लोगों में निन्‍दा होगी। उस निनन्‍्दा को: 
सुनकर जो समभावपूर्वक सहन कर लेगा, वह अनन्त कर्मों... 
का घात करेगा | ;$ 


_ भगवान को नमो अरिहंताणं कहकर नमस्कार किया 
जाता है। अर्थात्‌ उसे नमस्कार है जिसने शत्रुओं का हनन 
किया है. | जैसे भगवान्‌ ने अनन्नत शत्रुओं का घात किया 
था, उसी प्रकार आप भी अनन्त शत्रुओं का घात करो। 
आप भी काम, क्रोध आदि शत्रुओं को जीतो । ऐसा करने 
से आप भी वैसे ही बन जाऐंगे | 


सुदर्शन सेठ के सामने अर्जुन माली मुद्गर लेकर 
आया. था | उस समय दुर्शन ने यही- कहा था कि - प्रभो! 
अब तक मैंने.निपराधी को ही मारने का त्याग किया था, 
अपराधी को मारने. का त्याग नहीं किया था। लेकिन अब 
अपराधी को भी मारने का त्याग करता हूं । नाथ ! मेरी 
प्रार्थना है मुके ऐसी शक्ति दो कि मेरे अन्तःकरण में अर्जुन 
के प्रति लेशमात्र भी द्वेष उत्पन्न न हो। इस प्रकार सुदर्शन . 
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कभी नहीं जायेगी | अनेक जन्मों के पुण्य का संचय होने 
पर ही यह स्थिति प्राप्त होती है। युधिष्ठिर पुण्यशाली है 
इसी कारण उन्हें यह स्थिति प्राप्त है | " 


, यों तो संसार में स्थूलयुद्ध अर्थात्‌ मारकाट करने 
वाले लोगों का भी मार्ग चलता है लेकिन इस मार्ग के 
साथ ही मरकर विजय चाहने वालों का अर्थात्‌ अन्त .का 
मार्ग भी चलता ही है। बीच-बीच में कोई न कोई महात्मा 
ऐसा उत्पन्न होता रहता है जो- अपने को इस मार्ग का 
मुसाफिर बनाता है और जगत्‌ में अपनी असाधारण विजय 
की महत्ता स्थापित कर जाता है | यह मार्ग महान्‌ - 
मंगलकारी है। विश्व के लिए आशीर्वाद है -। कल्याण की 
कामना है तो परमात्मा के इस पथ पर चलो । 


मेः अर मर भर अट न्‍ के जे नेट के मे जे 


(47 ) 23/जायनयर के व्याख्यान 
8: गांधी जी 


श्री सुबुद्धि जिनेश्वर वन्दिये रे । 

यह श्री सुबुद्धिनाथ भगवान की प्रार्थना है। इस: 
प्रार्थना में यह बतलाया गया है कि भगवान सुबुद्धिनाथ 
सुबुदिनाथ किस प्रकार हुए ? भगवान सुबुद्धिनाथ को 
भगवान पद प्राप्त करने में जो विघन या जो अन्तराय 
बाधक हो रहा था, भगवान ने उसे दूर किया था । उसे 
दूर करने पर भगवान सुबुद्धिनाथ का आत्मधर्म प्रकट हुआ 
था। प्रार्थना में कही गई बात को सुनकर यह विचार स्वतः 
उत्पन्न होता है कि - हे प्रभो | तेरे और मेरे बीच में 
केवल इतनी ही दूरी है कि तूं ने तो विघ्‌नों को दूर कर 
(दिया है और मैं उन्हें अभी तक दूर नहीं, कर सका हूं | 
तेरे और मेरे बीच में सिर्फ में सिर्फ इतना ही अन्तर है | - 
सिर्फ इतना ही पर्दा है | इतनी-सी दूरी के कारण भं॑ 
आपसे दूर पड़ा हूं | ह 


हम और आप यह तो समभ गये कि आत्मा और 
परमात्मा में इतना ही अन्तर है और सिर्फ विध्नों को दूर 
होने और न होने का पर्दा बीच में है। मगर प्रधान प्रश्न 
यह है कि अब हमें करना क्या, चाहिए ? इस प्रश्न का 
: उत्तर स्पष्ट है कि अगर हम भगवान से भेंट करना चाहते 
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हैं तो हमें बीच का पर्दा हटा देना चाहिए । विघ्नों 
अन्तरायों को दूर कर देना चाहिए | जब तक ऐसा नहीं 
किया जायेगा अर्थात्‌ पर्दे को नहीं हटाया जायेगा तब तक 
परमात्मा से भेंट कैसे हो सकती है ? अगर कोई इस पर्दे 
को हटाने का प्रयत्न नहीं रकता तो यही कहा जायेगा कि 

वह परमात्मा से भेंट नहीं करना चाहता । ह 


संसार में सबसे बड़ी भूल जो रही है वह यही है कि 
जो वस्तुएं परमात्मा से भेंट करने में विध्न रूप है, उन्हीं 
वस्तुओं को लोग हितकारी समभते हैं | इस भूल के 
कारण आत्मा और परमात्मा के बीच की दूरी बढ़ती चली 
जाती है | अगर आप इस दूरी को खत्म करना चाहते हैं. . 
तो इस पद्धति को पलट दीजिये और सच्ची वस्तु प्राप्त 
कीजिये । 


भगवान सुबुद्धिनाथ का “सुबुद्धिनाथ” नाम केवल पद 

प्राप्त करने से पहले का है - बाद का यह नाम नहीं है। 
केवली पद प्राप्त करने के बाद तो उनके अनन्त नाम हो 
गये हैं। हम लोग अपनी क्षुद्र बुद्धि का सदुंपयोग नहीं 
करते वरन्‌ दुरूपयोग करते हैं । अपनी बुंद्धि के सहारे 
ऐसा तर्क-वितर्क करते हैं, जिसका करना उचित नहीं है। 
इस प्रकार हम भगवान को प्राप्त करने के मार्ग में कांटे - 
बिखेर लेते हैं | भगवान सुबुद्धिनाथ की शरण में जाने पर . 
बुद्धि का दुरूपयोग मिट जायेगा और सुबुद्धि प्रकट होगी। 
अतएव अपनी बुद्धि को ,सुबुद्धि बनाने के लिए भगवान को 
शरण में जाना उचित डर | 
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कहा जा सकता है कि यह तो सभी जानते हैं कि 
हमारी दुर्बुद्धि मिट जाये और सुबुद्धि का प्रकाश हो, लेकिन 
ऐसा होता क्‍यों नहीं है.? इसका उत्तर यह है कि आकाश 
में जो पानी गिरता है वह तो सर्वत्र समान ही होता है 
परन्तु पात्र उसे अपने अनुसार ही ग्रहण करता है। इसी 
प्रकार भगवानं की दृष्टि में तो शुद्ध स्वरूप से सभी जीव 
समान है लेकिन विकारों के कारण अपनी बुद्धि में 
विचित्रता को मिटाने के लिए ही भगवान सुबुद्धिनाथ की 
शरण में जाने की आवश्यकता है। बुद्धि में विचित्रता किस 
तरह आ रही है;. इस सम्बन्ध में विचार करने की 
आवश्यकता है । 

* “परस्पर विवदमानानां शास्वाणां 
अहिंसा परमो धघर्मः इत्यत्रैकवाक्यता ॥ 


, इसका अर्थ यह है कि और मतभेद तो बहुत मगर 
अहिंसा परमधर्म -है, इस विषय में किसी का भी मतभेद नहीं 
है । अहिंसा धर्म सभी को मान्य है, ऐसा होने पर भी धर्म 
के नाम पर कितनी खून-खराबी हुई है ! जहां धर्म के नाम 
पर इस प्रकार खून-ख़राबी हो यानि हिंसा हो, समभना 
चाहिये कि .वहां वास्तविक धर्म नहीं है। वहां धर्म के नाम 
: पर.ढोंग- क्रिया जाता है। सच्चा धर्म अहिंसा है और अहिंसा 
के कारण न कहीं लड़ाई हुई है न हो सकती है । अहिंसा . 
सत्य आदि के कारण न कभी लड़ाई होती. है और न 
इसके पालन करने में किसी का मतभेद है। फिर भी इनके 
' या धर्म के नाम पर जो लड़ाई की जाती है वह केवल 
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अपने हृदय के विकारों के ही कारण की जाती है । अपने 
हृदय के विकारों को ही धर्म का नाम दिया जाता है और 
फिर लड़ाई की जाती है। इस रिथिति को देखकर घवराने 
की आवश्यकता नहीं है। ऐसे समय पर व्यक्ति को 
स्वातन्त्रय का विचार करना चाहिए। व्यक्ति स्वातन्त्रय के 
बिना धर्म टिक नहीं सकता । कोई भी धर्म यह नहीं 
कहता कि परस्पर लड़ी और एक दूसरे को दुःख पहुंचाओ। 
फिर भी धर्म के नाम पर जो दूसरों को दुःख देता है वह 
धर्म को नहीं जानता है | इस प्रकार वुद्धि में विचित्रता आ 
रही है । इसे मिटाने के लिए सुबुद्धिनाथ की शरण में 
जाना चाहिए । भगवान सुबुद्धिनाथ की शरण में जाने से 
बुद्धि की विचित्रता मिट जायेगी । 

लोग मुझे अहिंसाधर्म का प्रचारक कहते हैं पर 
वास्तव में में अहिंसाधर्म का सेवक हूं। अहिंसाधर्म के प्रचार 
की योग्यता मुझ में अभी नहीं आई है । मेरे भीतर जो 
विकार मौजूद हैं, उन्हें मैं जानता हूं। कोई कह सकता है 
"कि अगर मु में विकार-मौजदू है तो मैं अहिंसाधर्म का 
उपदेश क्‍यों देता हूं ? इसका उत्तर यही है कि ऐसा करने 
में मैं भी अपनी आत्मा का हित देखता हूं। अपने विकारों 
को जीतने का यह भी एक मार्ग है। मैं इतने श्रोताओं के 
समक्ष जो कुछ कहता हूं - श्रोताओं को जिस कर्त्तव्य की 
ओर प्रेरित करता हूं, मेरा कर्त्तव्य हो जाता है कि मैं स्वयं 
उसका पालन करूं | अगर मैं ऐसा न करूं, मैं जो कहता 
हूं उसमें अपने आपको न लगाऊं और विपरीत ही व्यवहार 
करूं तो यह उलटे मार्ग पर चलना होगा | अतएव मैं 


कं 
कर 
१324 
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भगवान की शरण में जाकर प्रार्थना करता हूं कि मेरी बुद्धि 
में किसी समय विकृति न आवे और मैं जैसा दूसरों के 
सामने बोलता हूं उसी के अनुसार स्वयं भी व्यवहार करूं | 
प्रत्येक मनुष्य का यही कर्त्तव्य है कि वह अपनी बुद्धि में - 
. किसी भी क्षण विकृति न आने दे और भगवान सुबुद्धिनाथ 
की शरण से अपनी बुद्धि को सदा निर्मल रखे । भले ही 
ऐसा करने में संकट क्‍यों न आये । ह 
_प्राचीनकाल के पुरुषों के अनेक उदाहरण ऐसे मिलते 
हैं कि. घोर संकट आने पर भी उन्होंने अपनी बुद्धि को 
स्वस्थ रखा था । बुद्धि में किसी प्रकार का विकार नहीं 
आने दिया था । बुद्धि उन उदाहरणों को देखकर कोई 
ख्याल कर सकता है कि वास्तव में ही ऐसी घटना घटी 
है या यह केवल कल्पना ही है ?' लेकिन जब वर्तमान में 
भी उन॑ उदाहरणों की पुनरावृत्ति-आंशिक रूप में या पूर्ण 
रूप में दिखाई देती हो तो मानना ही चाहिए कि पहले के 
उदाहरण काल्पनिक नहीं है । वे वास्तविक हैं | वर्तमान 
के उदाहरणों से यह विश्वास होता है कि पूर्वकाल के 
उदाहरणों में जिन: बातों का उल्लेख मिलता है, उनमें 
असत्य नहीं है | उदाहरणार्थ - अहिंसा, सत्य आदि के 
विषय में जो पूर्वकालीन : वृत्तांत हमारे समक्ष हैं उनकी 
संच्चाई समझने के लिए वर्तमान में गांधीजी प्रमाण रूप हो 
जाते हैं | 43255 आई, 
गांधीजी का जन्म पोरबन्दर में हुआ था | मैंने 
पोरबन्दर देखा है और वहां के राजा भी मेरा व्याख्यान 
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सुनने आये, थे । पोरबंन्दर. के राजा साहब से बातचीत 
करने. पर मालूम होता है कि गांधीजी के विचारों की छाप 
उन पर लगी है | वह अपने राज्य में गांधीजी के विचारों 
के अनुसार सुधार करने के लिए उत्सुक हैं। वे देशहित के 
' कामों का प्रचार करने वाले लोगों को प्रचार करने का 
अवसर देते हैं। मेरी मौजूदगी में वहां “डाक्टर पट्टाभि 
सीतारामैया भी आये और उनका सार्वजनिक सभा में 
भाषण हुआ | सभा में भाषण देने में उन्हें कोई दिक्कत 
नहीं उठानी पड़ी जैसे कि कई दूसरी रियासतों में उठानी 
' पड़ती है | इससे पोरबंदर में गांधीजी के प्रभाव के विषय , 
_ में बहुत कुछ जानकारी हो जांती है |... 


आज गांधीजी की जन्मतिथि है | साधु किसी की 

जन्मतिथि नहीं मानते हैं, लेकिन आज मैं बतलांना चाहंता 
हूं कि गांधीजी ने अहिंसा के प्रमाव को- किस प्रकार प्रकट 
किया है ? पंजाबकेसरी.- लाला लाजपतराय का जन्म जैन 
परिवार में हुआ था | उसके दादा या किसी दूसरे पूर्वज 
ने साधुमार्गी समाज में ही दीक्षा भी ली थी । लेकिन लाला 
लाजपतराय को कोई ठीक तरह जैन सिद्धान्त समभाने 
वाला नहीं मिला | अतएव उनके विचारों मेंपरिवर्तन हो 
गया और वे आर्य समाजी बन गये | मगर आर्य समाज 
से भी उन्हें सन्‍्तोष नहीं हुआ। वे कहने लगे - तलवार 
के बल के बिना देश का कल्याण नहीं हो सकता । 
“ उन्होंने यह भी कहा कि .जैन और बौद्धों की अहिंसा ने 

देश को कायर बना दिया है | जब तक यह कंयरता नहीं 
मिटेगी, देश का कल्याण नहीं होगा | 
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... इस प्रकार लाला लाजंपतराय अहिंसा के विरोधी हो 
गये । जब गांधीजी ने अहिंसा कां प्रचार आरम्भ किया तब 
उन्होंने गांधीजी को-एक पत्र लिखा | उसमें उन्होंने लिखा 
कि देश पंहले ही कायर बना हुआ है" | आप अहिंसा -का 
उपदेश देकर उसे इस समर्य अधिक कोायंर क्‍यों बनाते हैं 
* जब कि उसमें कुछ जागृति आई है । गांधीजी ने 
'लालालजी के पत्र का उत्तर दिया और कहा जाता है कि 
लम्बे अर्स तक दोनों के बचि पत्र-व्यवहार होता रहा । 
अन्त में लालाज़ी, गांधीजी के उत्तर से प्रभावित हो गये | 
उन्होंने बम्बई में गांधीजी और डाक्टर- एनी बेसन्ट के 
' समक्ष खुले “हृदय से. कहा कि .- इतने लम्बे" समय के 
पत्र-व्यवहार के पश्चात्‌ मैं स्वीकार >करंता हूं कि सत्य 
और अहिंसा की. शक्ति महान है और मैं उस शक्ति को 
मस्तक भुकाता हूं ॥ 


_. लाला लाजपतराय दिमागदार आदमी थे | उस, 
समय भारत में लाल बाल (बाल, गंगाधर तिलक) और पाल 
(विपिनचन्द्र पाल) प्रसिद्ध थे | उन-.लाला लाजपतराय -से 
भी गांधीजी ने अहिंसा का महत्त्व स्वीकार 'कंरा-लिया- । 
अहिंसा का परिणाम तत्काल दिखाई नहीं- देता किन्तु हिंसा ' 
का परिणाम तत्काल दिखाई देरता है.-| इसलिए आमतौर 
पर राजनीति में हिंसा को ही -स्थांन दिया जाता है । 
लेकिन गांधीजी ने असाधारण बुद्धिकौशल;से, अपनी पारदर्शिनी 
प्रतिभा से अहिंसा के सामर्थ्य को देख लिया और इस 
कारण उन्‍्होंनें राजनीति मेंभी ,उसे स्थान दियां [गांधीजी 
राजनीति को जीवन :नीति से. संर्वथा- भिन्‍न करके" नही 
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देखते हैं | वह तो जीवननीति का ही एक अंक है और 
जब जीवननीति में अहिंसा की आवश्यकता है तो राजनीति 
में अहिंसा कैसे अलग रह सकती है ? मगर सारा संसार 
जब हिंसात्मक राजनीति में डूबा हो तब राजनीति में 
अहिंसा को दाखिल कर देना कितना कठिन कार्य है-? 
फिर भी गांधीजी ने यही किया | कठिनाइयों पर विजय 
पाना तो उनके जीवन का मूल-मंत्र ही है। 


बंगाल के रवीन्द्रनाथ ठाकुर को “कवि-सम्राट” की 
पदवी प्राप्त है। भारत में ही नहीं सम्पूर्ण संसार में उनकी 
बड़ी प्रतिष्ठा है। उनके और गांधीजी के कतिपय विचारों 
में भले मतमेद रहे' मगर गांधीजी के अहिंसा के गुण को : 
वे भी मस्तक भुकाते हैं | इससे आपको यह सीखना भले 
ही हो, पर अहिंसा क॑ विषय में तो किसी प्रकार का मतभेद 
नहीं होना चाहिए । 


. रविन्द्रनाथ ठाकर जब अमेरिका गये तब वहां के 
लोगों ने उनसे कहा --/ हम भारत के गांधीजी की बड़ी ' 
प्रशंसा सुनते हैं | आपने तो उन्हें देखा होगा आप उनके 
सम्बन्ध में अपने विचार प्रकट कीजिये । रवि बाबू ने कहा 
: - मैंने गांधीजी को देखा तो है, मगर जिस रूप में मैंने 
उन्हें देखा है, उसका मैं वर्णन नहीं कर सकता। गांधीजी 
की प्रशंसा उनके. शरीर के कारण - नहीं है । शारीरिक 
दृष्टि से दुर्बल होने पर भी वे महान्‌ हैं । 


भूतवादी लोग सब .करामात भूतों को ही मानते हैं। 
इस दृष्टि से जिसका शरीर महान्‌ हो उसी को महान्‌ होना 
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चाहिए और जिसका शरीर दुर्बल हो, तो तुच्छ होना 
चाहिए। मगर गांधीजी का उदाहरण भूतवादियों की मान्यता 
को गलत प्रमाणित करता है ॥ रविन्द्रनाथ ने कहा गांधीजी 
शरीर से बहुत दुर्बल दिखाई देते हैं मगर उनमें तीन बातें 
ऐसी है जिनके कारण वे महान्‌ माने जाते हैं और वे बातें 
उनकी महत्ता को प्रकट करती है। पहली बात यह है कि 
उनमें निर्भयता है | मैं कवि-सम्राट कहलाता हूं फिर भी 
यदि कोई व्यक्ति छुरा लेकर मुझे मारने आयेगा और मैं 
जान पाऊंगा तो बिना भागे नहीं रहूंगा । मेरे हृदय में भय॑ 
का संचार होगा लेकिन कोई गांधी जी को मारने के लिए 
छुरा लेकर उनके सामने आयेगा _त्तो उस समय वे ऐसे 
प्रसन्‍न होंगे, जैस पहले नहीं थे। 


कवि-सम्राट फिर कहने लगे - गांधीजी में दूसरी . 
विशेष सत्य पर दृढ़ता' है। अगर अमेरिका की समस्त 
सम्पत्ति. उनके समक्ष रख दी जाए और उनसे सत्य को 
परित्याग करने के लिए कहा जाये 'तो गांधीजी उस 
विशाल सम्पत्ति को ठुकरा देंगे, मगर सत्य का परित्याग 
नहीं करेंगे । 


मित्रों ! गांधीजी इतनी: सम्पत्ति मिलने पर भी सत्य 
को नहीं त्याग सकते । लेकिन आप लोगों में कोई ऐसा 
तो नहीं जो चार-आठ आने के लिए सत्य को छोड़कर 
' कूंठ का सहारा लेता हो ? अगर कोई है तो उसे अपने 
कार्य के लिए पशचात्ताप करना चाहिए और भविष्य के 
लिए सावधान होना चाहिए | भीलों के विषय में कहा 
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जाता है कि वे शपथ खा जाने के बाद, मौत से बचने के 
लिए भी भूठ नहीं बोल सकते । ऐसी दशा में आप शिक्षित 
और संस्कारी होने का दावा रखते हुए भी अगर शपथ 
खाकर भूठ बोलें तो कितना अनुचित है ? 


सत्य के प्रति गांधीजी की दृढ़ता के आधार पर यह 
भी सोचा जा सकता है. कि जब आज भी इतना सत्य 
विद्यमान है तो अरिहंतों के समय में पूर्ण सत्य हो तो क्या 
आश्चर्य है ? कामदेव श्रावक के सामने घोर भय उपस्थित 
किया गया था, फिर भी उसने सत्य नहीं छोड़ा था | सीता 
को बेहद प्रलोभन दिये गये थे मगर उसने सत्य का 
परित्याग नहीं किया था । गांधीजी में सत्य के प्रति जो 
दृढ़ता है, उसे देखते हुए प्राचीनकाल की इन घटनाओं 
को कैसे असत्य कहा जा सकता है ? इस गये-गुजरे 
जमाने में भी जब गांधीजी जैसे सत्यभक्त मौजूद हैं तो पूर्व 
समय में कामदेव जैसे श्रावकों के सत्य पर अटल रहने में - - 
कैसे शंका की जा सकती है । ४ 


आगे कहते हुए कवि सम्राट बोले - गांधीजी ने ऐसी 
प्रामाणिकता है कि उन्हें कितनी ही सम्पत्ति क्‍यों न दी 
जाये, उसे वे उसी काम मेंलगाएंगे जिस काम के लिए वह 
गई होगी । वे उस सम्पत्ति में से अपने लिए एक पैसा 
नहीं खर्चेगें । ; 


एक ओर गांधीजी में इतनी प्रामाणिकता है और 
दूसरी ओर क्या देखा जाता है ? कई लोग अपने आपस - 
जमा धर्मादा खाते की रकम में से कुछ देखकर कीर्ति 
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उपार्जन करते हैं | इतना ही नहीं बहुत से लोग धर्मादे 
की ही रकम हजम कर जाते हैं | ऐसे लोगों को क्‍या 
गांधीजी की प्रामाणिकता से शिक्षा नहीं लेनी चाहिए ? 


. कवि सम्राट रविन्द्रनाथ ने गांधीजी के सम्बन्ध में जो 
कुछ कहा, उसे सुनकर अमेरिका के बड़े-बड़े पादरियों 
ने कहा .- “जब गांधी ऐसा है तो कहा जा सकता है 
कि संसारी में सबसे बड़ा पुरुष महात्मा गांधी ही है |” 
इस प्रकार गांधीजी के गुणों से प्रभावित होकर लोगों 
5 स्वीकार. किया कि गांधीजी संसार के सबसे बड़े पुरुष 

| रा न्‍ 

रविबाबू ने गांधीजी को कतिपय विशेषताओं का ही 
जिक्र किया है | उनमें और जो गुण है, उनके विषय में 
तो वही पूरी तरह कह सकता है। जिसने सन्निकट रहकर 
अभ्यास किया हो | फिर भी कहा जा सकता है कि 
: गांधीजी में कुछ गुणा ऐसे हैं जो उनका महत्त्व बढ़ाते हैं 
और जो सबसे लिए अनुकरणीयं भी. है । उनमें कितना 
सेवाभाव है, इस सम्बन्ध में श्री निवास शास्त्री ने कहा है। 
श्रीनिवास शास्त्री नरम दल के नेता हैं और राजनीतिक 
विषयों में गांधीजी से उनका मतभेद भी रहता है । 
श्रीनिवास शास्त्री ने सन्‌ 4944 में यूरोप में देखा कि 
गांधीजी उन लोगों को भी अपने हाथ से पट्टी बांध रहे हैं 
जो कोढ़ आदि भयंकर घृणास्पद औरं छूत की बीमारियों से 
पीड़ित हैं | यह देखकर शास्त्री का हृदय पलट गया और 
: उन्‍हें पश्चाताप हुआ कि मैं ऐसे सेवाभावी पुरुष की अवज्ञा 
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गांधीजी तो इस तरह के लोगों की सेवा करते हैं। 
लेकिन आप लोग अपने घर केलोगों की या अपने 
रसाहधर्मियों की भी सेवा करते हैं या नहीं ? किसी को दुी 
देखकर यह तो नहीं कहते कि यह तो अपने कर्मो का 
फल भोग रहा है | हमें इससे क्या सरोकार - ऐसा कहना 
अपनी वाणी का दुरुपयोग करना है। हाथी के भव में 
मेधकुमार ने कहा होता कि यह खरगोश तो अपने करों 
करा फल पाता है तो क्‍या वह मेघकुमार हो सका होता ? 
क्या भगवान उसके विपय में ऐसा कहते कि - गेघकुमार! 
तुमन शशक पर दया की थी, इस कारण तुम गेघकुमार - 
श्रेणिक के पुत्र हुए हो ! अतएव जब कभी कोई दुःखी 
प्राणी दृष्टिगोचर हो तो सोचना चाहिए - यह अपने कर्मो 
का फल भाग रहा है लेकिन हमें इसकी रोवा करनी 
काहिए | इस प्रकार विचार करने से ही सेवाभावना कायम 
रहती हैं । शास्त्र का यह उपदेश है कि रवयंगेव रोबा 
करन की भावना रखो । शास्त्र का तो यह आदेश है कि 
(+न्‍गु आप लोगों को दूसरों की सेवा करना बहुत कठिन 
गान पजता | | गांवीजी जैसी महिमा आपको मिले ता 
४ फारन उसे लेने के लिए तैयार हो जाएंगे, लेकिन 
४ की तरह सेवा करने के लिए कितने लोग तैयार 
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जैन शास्त्र में क्षमा को सबसे बड़ा गुण कहा है । 
दस प्रकार के यतिधर्मों में क्षमा को पहला संथान “दिया है। 
साथ ही क्षमा कैसी होती है और वह किस सीमा तक रखी 
जा सकती है,..यह बतलाने के लिए गज़सुकमार- मुनि का 
* उदाहरण भी दिया गया. है | केहा:ज़ा सकता है कि जरा 
सा बिच्छु काटने का कष्ट सहना भी कठिन हो जाता है 
तो मस्तक पर जलनेवाली आग के दुःख को किस प्रकार 
सहन किया गया होगा ? लेकिन आज. क्षमा के जो 
उदाहरण सुने जाते हैं उन पर से इस प्रकार का सन्देह 
मिट जाता है और ऐंसा संदेह रखने वालों को भी मानना 
पड़ता है कि जब इस समय भी ऐसी अपूर्व क्षमा करने 
वालें पुरुष. मौजदूं हैं तो प्राचीनकाल में सिर पर जलने 
वाले अंगारों से न घबराकर अगर गजसुकार मुनि ने क्षमा 
रखी तो कोई आश्चर्य की बात नहीं है। 


गांधीजी में क्षमावृति कैसी है इस सम्बन्ध में उक 
उदाहरण सुना ग़या है । उन्होंने, दक्षिण अफ्रीका में 
सत्याग्रह का युद्ध छेड़ा था | उस; सम्रय, एक पठान को 
. यह संदेह हा गया कि गांधी ने हमें तो सरकार के विरूद्ध 
सत्याग्रह में लगा रखा है और. स्वयं सरकार से मिल गया 
है | ऐसा सन्देह होने पर पठान को. बहुंत क्रोध आया। 
उसने सोचा - अगर गांधी मुके मिल जाए तो उसे जिन्दा 
नहीं रहने दूंगा ।.. 


' सचमुच एक दिन गांधीजी पठान को मिल गये । 
उसने गांधीजी को उठाकर गटर में डाल दिया । गांधीजी 
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को चोट आई और वे बेहौश हो गये | उनके मित्र उन्हें 
अस्पताल में ले गये. | जब वे होश में आए तो उन्होंने 
पूछा- बात क्‍या है ;? 


मित्रों ने कहां - अमुक पठान ने आपको -गटर में . 
फेंक दिया था | आपको अमुक- अमुक जगह चोट आई है। 
आप जरा अच्छे हो जाइये, तब उस पर मुकदमा चलाया 
जायेगा । 


उस समय गांधीजी ने कहा - मैं अपने एक भाई 
पर मुकदमा चलाऊं ? यह कैसे संभव हो सकता है ? मेरे 
हृदय में क्षमा भावना है या नहीं, इसी बात की कसौटी हुई 
है | गन्‍ना जब खेत में-रहता है तब भी मीठा रहता है, 
पेला जाता है तब भी मीठा रहता है, उबाला जाता है तब 
भी मीठा रहता है .और जब -गुड़ या शक्कर बनता है तब 
भी मीठा रहता है | वह अपने स्वभाव को किसी भी हालत 
में नहीं छोड़ता | ऐसी दशा में मैं अपने भाई पर कैसे 
मुकदमा चला सकता हूं ! चलो, उस भाई के पास चलें 
और इस कसौटी पर कसने के लिए उसका उपकार मानें। 


गांधीजी उस पठान के पास पहुंचे | उनकी बातें 
सुनकर पठान का हृदय पलट गया । वह पश्चात्ताप करने . 
लगा कि लूोगों- ने मुफे भ्रम में डाल दिया और इसी 
कारण मैं भयानक अनर्थ कर बैठा ! इस प्रकार पश्चात्ताप 
करके वह गांधी के पैरों में गिर पड़ा और क्षमा मांगने 
लगा.। 


(6] ) 23/जायनयर के व्याख्यान 


अगर गांधीजी उस पठान पर मुकदमा चलाते तो 
पठान के हृदय में वैसा परिवर्तन न होता. जो 
उदारतापूर्वण क्षमाभाव प्रदर्शित. करने के कारण हुआ 


गांधीजी ने उस पठान पर मुकदमा नहीं चलाया, 
लेकिन लोग अपने सगे भाई पर भी मुकदमा चलाने से 
_ बाज नहीं आते | क्या आप में कोई ऐसा है जो अपने भाई 
पर अदालत में मुकदमा चलाने का त्याग-करने को तैयार 
हो | जिन हाकिमों के सामने भाई-भाई के मुकदमे सामने 
आते हैं। वे इस विचार से:और अधिक शिक्षा ले सकते हैं 
कि संसार में किस तरह की आग लग रही है ! यहां 
भाई-भाई का दुश्मन बन जाता है । 


गांधीजी की क्षमा के उदाहरण से यह समभा जा 
सकता है कि जब इस काल में भी इस तरह क्षमा करने 
वाजे मौजूद है* तो भगवान नेमिनाथ के समय में गजुसुकमार 





हि 


गांधीजी का जीवन ज्यों- ज्यों अग्रसर होता यया 

उनकी क्षमा भावना बढ़ती यर्ई / अन्तिम दिनों वह इतनी 

बढ़ यई थी कि बय फेंक कर अपने ग्राण लेंने की चेष्टा 

करने वाले पुरुष को भी क्षमा कर दिया था और . उसे 

दण्ड देने के लिए सरकार से अपील की थी / याबीजी 

को अवकाश मिलता तो निश्चित रूप से कहा जा सकता 

है कि. वे अपने हत्यारे को भी क्षमा कर देने की अपील 

करते / 

- सम्पादक _ 


23/जायनयर के व्याख्यान ( ] 62 ) 
सरीखे क्षमापूर्ति महापुरुष हों तो आश्चर्य है ! 


गांधीजी की दया के सम्बन्ध में भी एक घटना सुनी 
है। दया का पात्र प्रायः दुर्गुणी होता है। जिसे जगत्‌ के 
सामान्य लोग दुत्कारते हैं दयालु उस पर भी दया करते 
हैं आज बहुत-से लोग मुंह से दया-दया तो कहते हैं मगर 
दया क॑ खारित करते कुछ नहीं है। लेकिन गांधीजी ने 
दया के लिए क्‍या किया । यन ध्यान देने योग्य बात है। 
गांधीजी एक बार गन्तूर गये थे | यहां. वेश्याओं ने भी एक 
सभा का आयोजन किया और गांधीजी से मिलने का 
विचार किया | गांधीजी ने कहा कि वे भी मेरी बहिलनें हैं 
इसलिए प्रसन्‍नता से मिल सकती हैं। वेश्याएं उनसे मिलने 
गईं । गांधीजी ने वेश्याओं के वस्त्र देखकर उनसे कहा - 
बहिनों ! तुम ऐसे गन्दे वस्त्र तो मत पहना करो | वेश्याओं . 
ने कहा आप इन बस्त्रों को गन्दे कहते हैं, लेकिन हमारे , 
पास यही वस्त्र हैं, दूसरे वस्त्र ही नहीं हैं । 


वेश्याओं का उत्तर सुनकर गांधीजी ने सोचा - मेरी 
यह बहिनें ऐसा नीचा धंधा करती हैं, फिर भी इन्हें पूरी 
तरह वस्त्र नहीं मिलते | तो दूसरे गरीब भाइयों की क्या 
दशा होगी ? उन्हें ऐसे भी वस्त्र प्राप्य न होते होंगे। इस 
प्रकार विचार कर उन्होंने सब कपड़े त्याग दिये तब से वे 
एक लंगोटी और एक चादर में ही रहने लगे । 


यह दया का कितना उत्कष्ट उदाहरण है ? आप तो 
दया के लिए चर्बी के वस्त्र भी नहीं त्याग सकते! अगर 
आप दयाधर्म का पालन करें तो अपाका भी कल्याण हो 


(65 ) 23/जामनयर के व्याख्यान 


एक उदाहरण और लीजिये । सुना है कि राजकोट के 
ठाकुर साहब लाखाजीराज गांधीजी पर सद्भाव रखते थे। 
गांधीजी जब राजकोट गये तो लाखाजीराज ने उन्हें 
मानपत्र देने का विचार किया और इसके लिए पेरिस से 
एक सुन्दर संदूंक बनवाकर मंगवाया । उसमें रखकर 
गांधीजी को मानपत्र दिया जाना था । सन्दूक बहुत सुन्दर 
था, लेकिन जिसके हृदय में गर्वाभाव होता है वह दूसरों 
के पाप को ही अपना पाप मानता है । बेटा जब रोगी 
होता है तो बाप भी इसके लिए अपना अभाग्य समभता है। 
साधारण लोग अपने बेटे को ही बेटा मानते हैं, लेकिन 
जिसकी भावना विशाल और “वसधघैव कुटुम्ब॒कम्‌” की होती 
है, वह दूसरे के पापों के लिए-भी अपने को .उत्तरदायी 
समभता है । 
गांधीजी ने राजकोट में ही शिक्षा पाई थी और वहीं 
पर साधुमार्गी जैन महात्मा बेचरजी स्वामी के समक्ष मदिरा 
मांस और परस्त्री सेवन का त्याग किया था । गांधीजी ने 
इस प्रतिज्ञाओं का बड़ी दृढ़ता के साथ पालन किया। 
अनेक प्रकार के कष्ट भेलकर भी उन्होंने अपनी प्रतिज्ञाओं 


' को निभाया। 


मेरे सम्बन्ध में कहा जाता है कि मैं दूसरा त्याग 
करने-कराने के लिए तो बहुत कहता हूं मगर लीलोत्तरी 
(वनस्पति) जमीकन्द आदि के त्याग के लिए कम कहता 
हूं | पूज्य श्रीश्रीलालजी महाराज इसके सम्बन्ध में बहुत 
कहा करते थे । मेरे विषय में ऐसा कहा जाता है किन्तु 


23/जामनयर के व्याख्यान ([ 62 ) 
सरीखे क्षमापूर्ति महापुरुष हों तो आश्चर्य है ! 


गांधीजी की दया के सम्बन्ध में भी एक घटना सुनी 
है। दया का पात्र प्रायः दुर्गणी होता है। जिसे जगत्‌ के 
सामान्य लोग दुत्कारते हैं दयालु उस पर भी दया करते 
हैं आज बहुत-से लोग मुंह से दया-दया तो कहते हैं मगर 
दया के खारित करते कुछ नहीं है। लेकिन गांधीजी ने 
दया के लिए क्‍या किया । यन “ध्यान देने योग्य बात है। 
गांधीजी एक बार गन्तूर गये थे । यहां वेश्याओं ने भी एक 
सभा का आयोजन किया और गांधीजी से मिलने का' 
विचार किया । गांधीजी ने कहा कि वे भी मेरी बहिनें हैं 
इसलिए प्रसन्नता से मिल सकती हैं। वेश्याएं उनसे मिलने 
गईं। गांधीजी ने वेश्याओं के वस्त्र देखकर उनसे कहा - 
बहिनों ! तुम ऐसे गन्दे वस्त्र तो मत पहना करो । वेश्याओं . 
ने कहा आप इन वस्त्रों को गन्दे कहते हैं, लेकिन हमारे 
पास यही वस्त्र हैं, दूसरे वस्त्र ही नहीं हैं । 

वेश्याओं का उत्तर सुनकर गांधीजी ने सोचा - मेरी 
यह बहिनें ऐसा नीचा धंधा करती हैं, फिर भी इन्हें पूरी 
तरह वस्त्र नहीं मिलते | तो दूसरे गरीब भाइयों की क्या 
दशा होगी ? उन्हें ऐसे भी वस्त्र प्राप्य न होते होंगे। इस 
प्रकार विचार कर उन्होंने सब कपड़े त्याग दिये तब से वे 
एक लंगोटी और एक चादर में ही रहने लगे । 

यह दया का कितना उत्कृष्ट उदाहरण है ? आप तो 
दया के लिए चर्वी के वस्त्र भी नहीं त्याग सकते! अगर 
आप दयाधर्म का पालन करें तो अपाका भी कल्याण हो 


( 63 ) 23/जायनयर के व्याख्यान 


और दूसरों का भी कल्याण हो। आप को मिल में बने और 
चर्बी लगे हुए वस्त्रों की अपेक्षा खादी में अधिक खर्च भले 
जान पड़ता हो, मगर आपको यह भी सोचना चाहिए कि 
खादी के निमित्त खर्च किया हुआ प्रत्येक पैसा देश के 
गरीब भाइयों के पास ही पहुंचता है। इसके विपरीत 
मेंचेस्टर के मलमल में लगा हुआ पैसा विदेशों में जाता है। 
अंगरेज लोग अपने देश की चीजों का बहुत ख्याल 
करते हैं और कई गुनी कीमत चुका कर भी अपने ही 
देश की चीज. खरीदते हैं | ऐसा न करना उन्हें देशद्रोह 
मालूम होता है । क्‍या स्वेदशी वस्तुओं की उपेक्षा करके 
हा वस्तुएं खरीद करके आप देशद्रोह के भागी नहीं 
आप 


यह तो निश्चित है कि खादी के लिए जो ज्यादा 
पैसे देने पड़ते हैं वे गरीब देश बन्धुओं के पास पहुंचते हैं 
और मिल के बस्त्रों के पैसे विशेषतः विदेशी पूंजीपतियों के 
पल्‍ले पंड़ते हैं | एक बार किसी ने बतलाया था- कि मद्रास 
के राजगोपालाचार्य ने खादी के प्रयोग का एक कारखाना 
खोला था। उस कारखाने के द्वारा 458 ग्रामों के गरीबों 
का दुष्काल के समय गुजरा चला । इस प्रकार छोटे-छोटे 
कार्यों द्वारा भी गरीबों की किस प्रकार सहायता की जा 
सकती है | इस बात पर विचार करो और खादी तथा 
मिल के वस्त्रों में होने वाले आरम्भ-समारम्भ का भी विचार 
करो और देखो कि अल्पआरम्भ किसमें हैं और महारम्भ 
किसमें हैं ? अब आपको मिल के और खादी के वस्त्रों का 
अन्तर प्रतीत हो जाएगा । खादी पहिननें के कारण आप 


23/जायनयर के व्याख्यान ( ]64 ) 


आपको कुछ असुविधा भी उठानी पड़ती हो तो भी परवाह 
मत करो | आखिर तो यह अल्पारम्भी ही परमात्मा के 
सन्निकट माने जाएंगे। अब खादी पहनने में शारीरिक कष्ट 
तो नहीं है, क्योंकि खादी भी तो अच्छी से अच्छी बनने 
लगी है। पहले इस देश में बहुत बढ़िया कपड़ा बनता था। 
कहते हैं कि ढाके की मलमल का सात सौ रूपये का थान 
बिकता था । यूरोप की स्त्रियां भी ढाके की मलमल' पहनने 
के लिए ललचाती थी और जो पहनती थीं वे गर्व का 
अनुभव करती थीं | इतिहास के अनुसार ढाके के इस 
व्यवसाय को बड़ी बेरहमी के साथ खत्म किया गया । यहां 
तक की मलमल बनाने वाले लोगों के अंगूठे भी कटवा 
दिये गये । यह निर्दयता मिल के चर्बी वाले वस्त्रों के लिए 
ही की गई थी । 


मतलब यह है कि गांधी जी ने दया से प्रेरित 
होकर वेश्याओं के कपड़े देखकर अपने वस्त्र सीमित कर 
लिये। गांधीजी ने तो इतना त्याग किया लेकिन आप क्‍या 
चर्बी लगे वस्त्रों का भी दया के खातिर त्याग नहीं कर 
सकते ? 

चर्बी के कपड़े का विचार अव्रत (महारम्भ) की क्रिया 
की दृष्टि से भी विचारणीय है। मेंचेस्टर में बना हुआ कपड़े 
का एक टुकड़ा भी पहनने से मेंचेस्टर की अव्रत की क्रिया 
लगती है या नहीं ? इतना होने पर भी आप चर्बी लगे 
मिल के वस्त्र त्यागने की तैयार नहीं है ? 


गांधीजी के हृदय में कितनी दया है, इस सम्बन्ध में 


(65 ) 23/जायनयर के व्याख्यान 


एक उदाहरण और लीजिये । सुना है कि राजकोट के 
ठाकुर साहब लाखाजीराज गांधीजी पर सद्भाव रखते थे। 
गांधीजी जब राजकोट गये तो लाखाजीराज ने उन्हें 
मानपत्र देने का विचार किया और इसके लिए पेरिस से 
एक सुन्दर संदूंक बनवाकर मंगवाया । उसमें रखकर 
गांधीजी को मानपंत्र दिया जाना था | सन्दूक बहुत सुन्दर 
था, लेकिन जिसके हृदय में गर्वाभाव होता है वह दूसरों 
के पाप को ही अपना पाप मानता है | बेटा जब रोगी 
होता है तो बाप भी इसके लिए अपना अभाग्य समभता है| 
साधारण लोग अपने बेटे को ही बेटा मानते हैं, लेकिन 
जिसकी भावना विशाल और “वसघैव कुटुम्बकम्‌” की होती 
है, वह दूसरे के पापों के लिए-भी अपने को . उत्तरदायी 
समभता है । 


गांधीजी ने राजकोट में ही शिक्षा पाई थी और वहीं 

पर साधुमार्गी जैन महात्मा बेचरजी स्वामी के समक्ष मदिरा 

मांस और परस्त्री सेवन का त्याग किया था । गांधीजी ने 

इस प्रतिज्ञाओं का बड़ी दृढ़ता के साथ पालन किया। 

. अनेक प्रकार के कष्ट भेलकर भी उन्होंने अपनी प्रतिज्ञाओं 
को निभाया। 


मेरे सम्बन्ध में कहा जाता है कि मैं दूसरा त्याग 
करने-कराने के लिए तो बहुत कहता हूं मगर लीलोत्तरी 
(वनस्पति) जमीकन्द आदि के त्याग के लिए कम कहता 
हूं | पूज्य श्रीश्नीलालजी महाराज इसके सम्बन्ध में बहुत 
कहा करते थे । मेरे विषय में ऐसा कहा जाता है किन्तु 


:उ/जाफागर के व्याख्यान (66 ) 


आज जिस तरह के बड़े-बड़े पाप फूट निकलते हैं वैसे 
पहले नहीं थे | ऐसी दशा में पहले बड़े पाप का त्याग 
कराया जाये या छोटे पाप का ? इस सधय जमीकन्द 
त्यागने का उपदेश दूं या चर्बी लगे "मिल के वत्त्रों के 
त्याग का उपदेश दूं ? पहले बड़े पापों के त्याग का 
उपदेश देना अधिक लाभदायक होता है । बड़े पापों की 
ओर ध्यान न देकर छोटे पापों को मिटाने का प्रयत्न करना 
कंसे उचित कहा जा सकता है ? 


लाखाजीराज पेरिस से बनकर आये सन्दूक में 
गांधीजी को मानपत्र देने लगे ? उस समय गांधीजी ने 
कहा - मेरे लाखों भाई तो रोटी के बिना दुःख पा रहे हैं 
फिर मुझे इस प्रकार के सनन्‍्दूक में रख कर मानपत्र देना 
क्या मेरी हंसी कराना नहीं है ? मेरे घर में इस सन्वूक 
को रखने को जगह भी तो नहीं है ! गांधीजी का यह 
उदार भाव कितना सराहनीय है । 


गांधीजी का सादगी का क्या बखान किया जाए | 
उनके विचार में और आचार में सर्पृष्णीय सादगी है? 
उनका भोजन लिबास आदि सभी कुछ आपके समक्ष आदर्श 
सादगी का नमूना पेश करते हैं | वास्तव में जहां दयालुता 
होती है वहीं ऐसी सादगी रह सकती है । श्रीमंताई का 
आउम्वर त्यागे विना न दया आती है न सादगी आती है। 
इसीलिए गांधीजी ने श्रीमंताई का ठाठ त्यागा है, अन्यथा 
वे श्रीमंत की तरह भी रह सकते थे | उनके लड़के ने उन्हें 
पत्र लिखा था कि आप वड़े आदमी माने जाते हैं, आप 


(67 ) 23/जायनयर के व्याख्यान 


बैरिस्टर हैं और बुद्धिमान हैं। अतएव किसी ऐसे व्यवसाय 
की बात सोचिये जिससे अपना श्रीमंत बन जाएं | इस पत्र 
का उत्तर देते हुए गांधीजी ने लिखा था कि मैं सुदामा और 
नरसी मेहता से भी ज्यादा गरीब बनना चाहता हूं। तुम 
ज्यादा श्रीमंत बनना चांहते हो और मैं ज्यादा गरीब बनाना 
चाहता हूं। ऐसी स्थिति में मेरा और तुम्हारा कैसे मेल बन 
सकता है ? 

आज के अधिकांश श्रीमान्‌ श्रीमंलाई के ढंग में फंस 
कर गरीबों की ओर ध्यान नहीं देते और न दुखियों की 
सहायता करते हैं। मगर ऐसा करके वे अपने लिये ही 
संकट को आमन्त्रण कर रहे हैं। अगर श्रीमान्‌ और गरीब 
के बीच की दीवाल इसी प्रकार चौड़ी बनी रही तो वह 
दिन दूर नहीं जब “वोल्शेविज्म” आ जायगा । बलेड़ा में 
पूज्य श्रीजलालजी महाराज ने कहा था कि गरीबों पर दया 
करो | उनकी उपेक्षा मत करो । ऐसा न किया तो 
वोल्शेविज्ज आ धमकेगा | उस दशा में आप श्रीमंत 
कहलाने वालों को संकट में पड़ना पड़ेगा | गरीब आपसे 
प्रश्न करेंगे - यह घन कहां से लाये हो ? तुम्हारी 
तिजोरियों में धन भरा है। वह हम गरीबों से ही तुम्हारे 
पास पहुंचा है। बस हो गया | अब हम गरीब और तुम 
श्रीमंत नहीं रह सकते | हम सब समान होकर ही रहेंगे। 
इस प्रकार .आज जिन गरीबों की उपेक्षा की जा रही है, 
वही गरीब आपकी श्रीमंताई खत्म कर देंगे | इसके 
विपरीत अगर आप श्रीमंताई के ढोंग में न पड़कर गरीबों 
की रक्षा करेंगे तो गरीब अपने प्राण देकर भी आपकी रक्षा 


23/जायतयर के व्याख्यान (68 ) 
करेंगे । 
इसलिए मैं क़हता हूं कि गरीबों की सहायता के 
लिए खादी को अपनाना सीखो । गरीबों की रक्षा करने पर 
ही आपकी श्रीमंताई टिक सकती है। अतएव अपनी भलाई 
के उद्देश्य से भी आपको गरीबों की भुलाई करनी चाहिए। 
मेरी इच्छा है कि आपको सदबुद्धि प्राप्त हो और आप 
परमात्मा की शरण में जायें, जिससे आपकी आतत्मा का 
कल्याण हो तथास्तु । 
गांधी -जयन्ती 
2-40-4937 
जामनगर :. 


( 69 ) 23/जामनयर के व्याख्यान 


9 : अन्त्यजोद्वार और जैनधर्म * 


ठक्‍्कर बापा अन्त्यजोद्दार का जो कार्य कर रहे हैं 
वह जैनधर्म के सिद्धान्तों से प्रतिकूल नहीं है बल्कि जैनधर्म _ 
के अनुकूल है। उत्तराध्ययन सूत्र में कहा है -.. 
सोवागकुल॒ संभूओ गुणत्तरघरो मुणी । 
हरिएसबली णाम आसी भिक्खू जिइन्दिओ | 
भगवान्‌ महावीर ने कहा है चांडालकुल में उत्पन्न, 
: उत्त्म गुणों को धारण करने वाले, जितेन्द्रिय हरिकेशबल 
नामक मुनि हुए हैं । ह 


इस गाथा से स्पष्ट है कि जैनशास्त्र के अनुसार 
चांडाल भी जैनधर्म में दीक्षित हो सकते हैं और वे उत्तम 
गुणों के धारक और जितेन्द्रिय मुनि भी हो सकते हैं। इस 
प्रकार जैनधर्म के समीप मनुष्यमात्र समान है। जैनधर्म 
जाति-पांति का कोई भी अनुचित पक्षपात नहीं करता । 
जैनधर्म की शीतल छाया में प्रत्येक मनुष्य का शांतिलाभ 
करने का अधिकार है, चाहे वह नीचे समभे जाने वाले 
कुल में उत्पन्न हुआ हो, चाहे उच्च माने जाने वाले कुल 
में। वास्तव में कोई समय ऐसा हो ही नहीं सकता, जिससे 
घृणा की जावे या जिसे छूने से छूत लग जाये । 


23/जायनगर के व्याख्याम ( ]70) 


भारत का यह दुर्भाग्य है कि यहां के लोग अपने 
कुछ भाईयों से ऐसा परहेज करते हैं कि उनके छू जाने 
मात्र से अपने आपको अपवित्र मानने लगते हैं। अर्थात्‌ वे 
अपनी भाई को नहीं छूना चाहते | मगर अछूत कहलाने 
वाला व्यक्ति क्या समाज का अंग नहीं है ? उसी प्रकार 
अन्त्यज भी समाज के सहायक हैं | सिर चरण का 
सहायक और चरण सिर का सहायक है। मस्तक ऊंचा 
माना जाता है मगर चरण की सहायता उसके लिए भी. 
अपेक्षित है | इसी दृष्टि को सामने रखकर महापुरुष ने 
चरणस्पर्श करने का विधान किया है, शिरःस्पर्श का विधान 
नहीं किया है | क्‍योंकि भले ही सिर ऊंचा हो “लेकिन 
उसकी स्थिति तो पैरों पर ही है | हरिजन ईश्वर के 
चरण हैं। अतः हरिजनों - से घृणा करना ईश्वर को 
भूलना है और देश को डूबोना है | गनीमत है कि 
भारत जब करीब अढ़ाई हजार वर्ष बाद फिर इस दिशा में 
चेता है और*“वह हरिजनों के महत्त्व जानने लगा है । प्रायः 
यह माना जाता है कि जब बड़े-बड़े रोग मिट जाते हैं 
तो छोटे रोगों से क्या डरना ! इस विचार से कभी- 
कभी छोटे रोगों की उपेक्षा कर दी जाती है और वे बने 
रहते हैं लेकिन हरिजनों के प्रश्न"की उपेक्षा करना ठीक 
नहीं है | 


जैनधर्म के चरम तीर्थकर भगवान महावीर ने भारतवर्ष 
में महान्‌ क्रांति की थी | उनकी क्रांति का क्षेत्र संकीर्ण 
नहीं था | सिर्फ धार्मिक क्षेत्र में ही नहीं वरन्‌ जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में उन्होंने क्रांति की थी। जाति-पांति के 


(7]) 23/जायनयर के व्याख्यान 


आधार पर उच्चता और नीचता की कल्पना के विरूद्ध 
उन्होंने उपदेश दिया था और जागित अधिकारों का निषेध 
किया था | मगर भगवान महावीर का. अनुयायी जैनसंघ 
अपनी मौलिक और वास्तविक मान्यंताओं से हटा गया और 
अपने बहुसंख्यक पड़ोसियों से प्रभावित होता गया | 
धीरे-धीरे ऐसा समय आगया कि उनकी मान्यता सिर्फ 
शास्त्रों में रह गई और उसका व्यवहार वैसा ही बन गया 
जैसा कि सर्वधारण बहुसंख्यक जनता था | लेकिन अब 
जैन समाज भी हरिजनों के विषय में सचेत हुआ है। जैन 
समा को साचना चाहिए कि हरिकेषी पुनि चाण्डाल कुल में 
उत्पन्त होकर भी अनुत्तर धर्म का पालन करने वाले हुए 
हैं। ऐसा स्वयं भगवान ने कहा है | इस प्रकार चाण्डाल 
कुल से किसी प्रकार का परहेज नहीं किया गया है| फिर 
आप इतना परहेज क्‍यों करते हैं ? जो लोग आपकी सेवा 
कर रहे हैं उन्हें आप क्‍यों भूल रहे हैं ? उनके प्रति जधन््य 
व्यवहार क्‍यों करते हैं ? जब चाण्डाल कुल में उत्पन्न होने 
वाले अनुत्तर धर्म का पालन कर सकते हैं तब और क्‍या 
कमी रह गई जिसके कारण उनसे घृणा की जाती है ? 
जैन समाज में छुआछूत का भाव मौलिक नहीं है | यह 
दूसरों के संसर्ग से और कुछ-कुछ -अज्ञान के कारण आ 
गया है | किसी भी जैनशास्त्र में ऐसा उल्लेख नहीं मिल 
कता कि अमुक जाति के मनुष्य को छू लेने से कोई 
भ्रष्ट हो जाता है | 


इस प्रसंग पर कोई हरिजनों में रही हुई खराबियों 
की बात कह सकता है । मैं स्वीकार करता हूंकि 


23/जायनयर के व्याख्यान , ( ]72 ) 


कई बुराइयां भी पाई जाती हैं | मगर संसार में कौन-सी 
ऐसी जाति है जो दूध की धूली हो ? किस जाति में 
अच्छाई - बुराई नहीं पाई जाती ? इसके अतिरिक्त हरिजनों 
की बुलाइयों के सम्बन्ध में सवर्ण .लोग भी उत्तरदायी हैं। 
यह नियम है कि जिस चीज की- सारसंभाल नहीं.की जाती 
वह बिगड़ जाती है | आपने हरिजनों की सम्भाल नहीं 
की! उनकी ओर आपकी उपेक्षा रही | इस कारण उनमें 
खराबी आ गई | आप उनका सुधार कर सकते हैं। इसके 
बदले उनसे घृणा करना और उन्हें अछूत मानना उचित 
नहीं है। औरों के बिना तो कदाचित्‌ काम चल सकता है 
लेकिन जिन्हें आप भंगी कहते हैं और घृणा करते हैं, उनके 
बिना एक दिन भी काम चलना कठिन हो जाता है।. 
उदाहरणार्थ, अगर कचहरी और कालेज में कुछ दिन छुट्टी 
हो जाये तो कोई हानि नहीं होगी, आपका जीवन व्यवहार 
ज्यों का त्यों चलता रहेगा, लेकिन भंगी अगर एक दिन के 
लिए तातील कर दे और स्वच्छता न करें तो सारे समाज 
को कठिनाई में पड़ना होगा । ह 


जैनधर्म कहता है कि चाण्डाल कुल में उत्पन्न 
व्यक्ति भी मुनि हो सकता है और मुनिय होने पर 
वह महान्‌ से महान्‌ वस्तु का उपदेश ब्राह्मण तक को 
दे सकता है । ब्राह्मणों ने हरिकेशी मुनि से कहा था रु 
आप यज्ञ क्‍यों नहीं करते ? इस प्रश्न के उत्तर में 
हरिकेशषी मुनि ने कहा - हम मुनि यज्ञ करते ही हैं। . 
उन्होंने कहा- 
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सुसंबुडा पंचहि संबरेहिं द्रह जीयिय॑ अणकंखमाणा । 
चोसट्टकायं सुचइत्तदेह महाजयं जइय जनन्‍्नसिटट ।। 


सच्चा त्यागी महामुनि ही सच्चा यज्ञ कर सकता 
है। इस प्रकार कहकर उन्होंने ब्राह्मण को भी सच्चे यज्ञ 
का उपदेश दिया है । 


यज्ञ का अर्थ आग में घी होमना ही नहीं है। 
वास्तविक यज्ञ तो वही है जिसका उपदेश हरिकेशी मुनि 
ने दिया है | आग में घी होमना आदि तो यज्ञ के नाम 
पर घोटाला चला था और जब यह घोटाला चला था तभी 
हरिकेशी मुनि ने ब्राह्मणों को सच्चे यज्ञ का उपदेश दिया 
था । गीता में भी कहा है - 


द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञ योयगज्ञास्तथा घ्परे । 
स्वाध्यायज्ञान यज्ञात्र यत्यः संशितंव्रता । 


गीता में कहा है कि अगर तुम्हारे पास द्रव्य है तो 
द्रव्य का यज्ञ करो अर्थात्‌ द्रव्य को “इदम्‌ न मम कहकः 
त्याग दो। द्रव्य न हो तो तपयज्ञ करो तप करके उसका 
भी यज्ञ कर दो। अगर तप॑.को अपने लिए रखोगे तो 
तपोमद हो जायेगा और उससे आत्मा का पतन ही होगा। 
अगर त्तप नहीं है और योग है तो योग का यज्ञ करो। 
अगर योग को अपने लिए रखोगे तो लोगों को चमत्कार 
दिलाने में लग जाओगे, जिससे गिरोगे ही, उठोगे नहीं। 
अगर स्वाध्याय करते हो तो उसका भी यज्ञ कर दो । 
अगर तुम्हारे पास ज्ञान का अभिमान मत करो | संसार के 
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कल्याण में इन सब को होम दो । 


हरिकेशी मुनि कहते हैं कि यति लोग ऐसा ही यह 
करते हैं। आग में घी होमने का नाम यज्ञ नहीं है। इर 
प्रकार चाण्डाल कूल में उत्पन्न व्यक्ति भी महान्‌. तत्त्व क 
उपदेश दे सकता है । जैनधर्म उनके प्रति किसी प्रकाः 
का भेदभाव नहीं करता । | 

प्रश्न किया जा सकता है कि शास्त्र में नीच गोत्र 
की बात आई है | फिर छुआछूत जैनशास्त्र से संगत क्यो 
न मानी जाये ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि शास्त्र # 
कहीं भी नीच गोत्र वाले को अछूत नहीं बतलाया । जैन 
धर्म का तत्त्व विवेचन सिर्फ मनुष्य समाज को लक्ष्य करके 
नहीं है । जैनशास्त्रों में वनस्पतिकाय तक के जीवों की 
चर्चा की जाती है । शास्त्र अनुसार सभी पशु नीच गोत 
कर्म के उदय वाले हैं | क्‍या कोई उन्हें अछूत सममकत 
है ? लोग गाय-भैंस आदि नीच गोत्र वाले पशुओं का. दूध 
पीने में संकोच नहीं करते | फिर नीच गोत्र की कल्पन 
करके किसी मनुष्य को अछूत कैसे कहा जा सकता है ! 
तात्पर्य यह है कि नीच गोत्र को अस्पृश्यता का कोई 
अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है । ह 


तात्पर्य यह है कि ठक्कर वापा हरिजनों के लिए जे 
कार्य कर रहे हैं, वह कार्य जैनधर्म से प्रतिकूल नहीं है 
ठक्‍कर वापा इसके लिए जो श्रम उठा रहे हैं वह प्रसंशनीय 
है। जैन समाज इसमें अपना सहयोग जितना ज्यादा देगा, 
वह उतनी ही अपने धर्म की सेवा करेगा । नेहरु परिवार 
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ने भी देश के लिए बहुत त्याग किया है। एक सम्पन्न 

परिवार का इस प्रकार सादगी से जीवन बिताना आदर्श के 
अनुरूप ही है [* 

4-40-4937 

जामनगर 





"श्री अजतलाल ठक्‍्कर और श्रीमती चजेश्वरी नेहरू 
को आययन के अवसर पर (दिया हुआ पृज्यश्री का संक्षिप्त 
गाषण। 
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]0 : ठक्‍कर वापा का वक्तव्य 


श्री जवाहरलालजी महाराज का नाम बहुत दिनों से 
सुना करता था। महात्मा गांधी ने भी आपका उपदेश सुनने 
की इच्छा दर्शायी थी ! इसी से जाना जा सकता है कि ' 
आपका उपदेश कितना बोधप्रद होगा | आप ख़ादी को 
अपनाने और हरिजनों का उद्धार करने के -उपदेश भी : 
सुन्दर रीति से दिया करते हैं | आपका उपदेश जितना भी 
माना जाये, कम ही है। हरिजन सेवा का कार्य पराया नहीं 
है । वे दूसरे नहीं हैं किन्तु अपने घर के ही हैं। अपने घर 
के किसी आदमी को हल्का या नीच कहकर अलग कर 
देना अनुचित है | वे तो आपकी सेवा करें और आप 
उनको छिकावें, यह भी अनुचित है | इसलिए हरिजनों को 
छिटकाना नहीं चाहिए | हरिजन किस प्रका एकनिष्ठा से 
सेवा करते हैं इसको बताने के लिए मैं आप लोगों सामने 
एक उदाहरण रखता हूं - पोरबन्दर में मैं नौकर था तब 
की बात मुके मालूम है कि एक जैन कुटुम्ब जब कहीं . 
बाहर जाता था तबं वह अपने घर की और तिजौरी आदि 





-. पृज्यश्री के भाषण के पश्चात्‌ श्री उक्कर वाषा द्वाच 
दिया यया वक्तव्य 
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की चाबियां एक भंगी को दे जाया करता था | उस पर 
यह कैसा विश्वास था ? और इस विश्वास का कारण यही 
है कि हरिजन लोग एकनिष्ठा से सेवा करते हैं | इसीलिए 
भश्रातभाव रखकर उन्हें अपना मानना चाहिए और उन्हें धर्म 
की शिक्षा देनी चाहिए | बस, इतना ही कहकर मैं बैठने 
की ईजाजत चाहता हूं। 
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4] : कौन जतन ग्रम भागे 


प्रणमूं वासुपूज्य जिननायक सदा सहायक तू मेरो। 


यह भगवान वासुपूल्य की प्रार्थना है | इस प्रार्थना 
में यह आशय दिखलाया गया है कि संसार जीवन जो 
दुःख या विध्न भोगते हैं, उन्हें निष्कारक नहीं मानना 
चाहिए किन्तु यह मानना चाहिए कि वे दुःख और विध्न 
सकारण ही हैं। बिना कारण के कोई कार्य नहीं होता । 
घड़ा तभी बनता है जब मिट्टी उपादन कारण और चाक 
आदि निमित्तकारण होते हैं । इस प्रकार घड़ा मिट्टी के 
होने पर ही बनता है लेकिन घड़ा बन जाने पर भी मिट्टी 
में से मिट्टी के संस्कार नहीं जाते । मिट्टी में घड़ा बनने 
के जो संस्कार है, वही संस्कार मिट्टी को घड़े के रूप में 
परिणत करते हैं । 


जो वस्तु सकारण है - किसी कारण से जिसकी 
उत्पत्ति हुई है वह मिटने के कारण मिलने पर मिट भी 
जाती है | जब दुःख सकारण है तो उनका भी विनाश हो 
सकता है । 
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दुखों का विनाश किस प्रकार हो सकता है? इस 
विषय में ज्ञानीजनों का कथन है कि संसार में जो भी 
आधिभौतिक, आधिदैविक और आध्यात्मिक दुःख भोगे जा 
रहे हैं, वे सब परमात्मा की प्रार्थना करने पर नष्ट हा 
सकते हैं। इन दुःखों का विनाश करने के लिए परमात्मा 
से प्रार्थना, करनी चाहिए कि - “हे प्रभों ! मेरी बुद्धि में 
ऐसी प्रेरणा ऐसी जागृति हो कि मैं यथार्थ तत्त्व को जानने 
लगूं ॥ इस प्रकार सच्य अन्तःकरण से परमात्मा की 
प्रार्थना करने से बुद्धि में ऐसी शक्ति आ जायेगी कि वह 
यथार्थ तत्त्व को जान सकेगी और जब बुद्धि यथार्थ तत्त्व 
. को जानने लगेगी तब सभी प्रकार के दुःख और ताप मिट 
जाएंगे । 


परमात्मा की प्रार्थना में कितनी और कैसी शक्ति है 
तथा प्रार्थना करने से किस प्रकार दुःखों का विनाश होता 
है, इस विषय में इस प्रार्थना में कहा गया है - 


खलदल प्रबल दुष्ट अति दारुण जो चौतरफ करे घेरो, 
तदपि कृपा तुम्हारी प्रभुजी अरियन होय प्रगटे चेरो ।। 


हे प्रभो ! तराजू के एक पलड़े में संसार के समस्त 
दुःख रखे जायें और दूसरे पलड़े में तेरी कृपा रखी जाये 
तो तेरी कृपा का पलड़ा ही भारी होगा । एक पललड़े में 
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है यह सत्य नहीं है । संस्कृत भाषा में एक श्लोक प्रसिद्ध - 


एष वन्ध्यासुतो याति खपुष्पकृत शेखर: । 
मृततृष्णाम्भसि स्नात्वा शशश्रृंग धनुधर: || 


देखो, आका के फूलों की माला पहने खरगोश सीगों 
का धुनष धारण किये, मृगतृष्णा के जल में स्नान करके 
वह वंध्या का पुत्र जा रहा है | 


इस कथन को आप अपने अनुभव से ही गलत कह 
देंगे । जो वस्तु वास्तव मेंहै ही नहीं, उसमें क्रिया किस 
प्रकार हो सकती है ? वंध्या स्त्री के पुत्र हो ही नहीं 
सकता तो वह गमन कैसे कर सकता है ? इस प्रकार जो 
वस्तु सत्य नहीं है, मिथ्या है उसमें सक्रियता नहीं रह 
सकती । जो सत्य है वह सक्रिय ही होता है । न्यायशास्त्र 
में तो अर्थ क्रिया करना ही वस्तु का लक्षण स्वीकार किया 
गया है | परमात्मा की प्रार्थना सत्य है, इसलिए वह 
सक्रिय होनी चाहिये । परमात्मा की प्रार्थना सत्य किस 
प्रकार है और उसमें कैसी शक्ति रही .हुई है, यह बताने 
के लिए इसी प्रार्थना में कहा गया है - 


खलदल प्रबल दुष्ट अति दारुण जो चौतरफ करे * 


जय 
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'तदपि कृपा तुम्हारी प्रभुजी अरियन होय प्रगटे चेरो || 


प्रार्थना में ऐसी शक्ति तो है लेकिन उस शक्ति का 
पता तभी लगता है जब प्रार्थना सक्रिय हो | मान लीजिये 
मणि पास होने से अग्नि शांत हो गई । यद्यपि यह नहीं 
दीखता कि मणि से आग को किस प्रेकार शांत किया है? 
फिर भी आग के शानत हो जाने से यह तो जाना ही 
जाता है कि मणि में आग को शांत करने की शक्ति मौजूद 
है। इसी परका प्रार्थना में भी शत्रुओं को मित्र बना देने की 
शक्ति विद्यमान है। मगर उस शक्ति पर विश्वास हो तभी 
उसका पता लगता है । वास्तव में प्रार्थना में ऐसी शक्ति 
तो है लेकिन लोगों को उस शक्ति पर भरोसा नहीं है । 
अगर आप परमात्मा की प्रार्थना का चमत्कार देखना चाहते 
हैं तो प्रार्थाा में अटल विश्वास उत्पन्न कीजिए | 
विश्वासपूर्वक अन्तःकरण से प्रार्थना करने पर किसी भी 
प्रकार का दुःख या उपद्रव नहीं हो सकता और अगर 
प्रार्थाा करने पर भी दुःख या उपद्रव हो तो समभना 
चाहिए कि अभी मेरे अन्तःकरण में प्रार्थना पर सम्पूर्ण 
विश्वास नहीं हुआ है । परमात्मा की प्रार्थना करने पर 
किसी भी प्रकार का दुःख नहीं हो सकता, यह बात सिद्ध 
करने के लिए अनेकों उदाहरण दिये जा सकते हैं । दूसरों 
का उदाहरण देने की अपेक्षा में अपना ही उदाहरण 
_उपरिथित करता हूं | मुके जब परमात्मा की प्रार्थना पर 
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पूर्ण श्रद्धा नहीं थी, किन्तु हृदय में भ्रम था, तब मैं पौने 
पांच मास तक कष्ट भोगता रहा मुके वह भ्रम ही सताता 
रहा | लेकिन परमात्मा की प्रार्थना पर पूर्ण विश्वास होने 
के पश्चात्‌ यह वहम मिट गया और किसी प्रकार का भय 
नहीं रहा | अतएव परमात्मा की सक्रिय उपासना करो । 
विश्वास रखो, परमात्मा की सक्रिय प्रार्थना करने पर किसी 
भी प्रकार का दुःख शेष नहीं रहेगा। 


जिस बड़ के वृक्ष के नीचे हजारों आदमी बैठ सकते 
हैं और जिसे हाथी भी नहीं उखाड़ सकता, वह बड़ का 
वृक्ष एक साथ ही नहीं तैयार हो जाता है अर्थात्‌ चुटकी 
मारते ही उसका विस्तार नहीं हो जाता। वह उत्पन्न होता 
है बीज से, मगर धीरे-धीरे उठता है, बढ़ता है, फैलता है 
और विस्तृत होता है। क्या इसी कारण यह कहा जा 
सकता है कि वट के वृक्ष में बीज नहीं छिपा है ? बीज 
में वृक्ष है तो अवश्य किन्तु उसके तैयार होने के लिए 
समय की आवश्यकता है। अलबत्ता धैर्य रखना चाहिये । 
इसी प्रकार परमात्मा की प्रार्थना में जो शक्ति रही हुई है 
वह भी सहसा दिखाई नहीं देती । उसे प्राप्त करने के 
लिए भी घैर्य की आवश्यकता है । 


कोई कह सकता है - अमुक को परमात्मा की 
प्राथथा | का फल तत्काल मिल गया और हमें प्रार्थना 
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करते-करते वर्षों हो गये, फिर भी फल नहीं मिला । 
इसका कारण क्‍या है ? 


ईस प्रश्न का उत्तर ज्ञानी यों देते हैं कि बड़ा का 
बड़ा वृक्ष देखकर आप यह मानते हैं कि इस वृक्ष को लगे 
अधिक काल- हो गया है, इसी से यह इतना बड़ा हो गया 
है | इसी प्रकार छोटे वृक्ष को देखकर यह मानते हैं कि 
अभी इसमें होने वाली क्रिया के लिए काल बाकी हैं । यही 
बात - परमात्मा की प्रार्थना के विषय में समभना चाहिए 
कि परमात्मा की प्रार्थना से हमें शक्ति नहीं मिल रही है 
तो इसका कारण यही- है कि अभी क्रिया करने का काल 
बाकी है | अतएव निराश होने की आवश्यकता नहीं बल्कि 
* अधिक तत्परता के साथ क्रिया करते जाना चाहिए और 
काललब्धि का सहारा लेना चाहिए | जिस प्रका काललब्धि 
का सहारा लेकर क्रिया करते जाने पर बड़ का छोटा 
वृक्ष भी वृक्ष हो जाता है, उसी प्रकार धैर्य रखकर परमात्मा 
की प्रार्थना करते रहने से क्रिया का परिपाक होने पर फल 
की प्राप्ति: होगी है। निराश मत होओ, क्रिया करते जाओ 
और सावद्य योग से बचते रहो | सावद्य योग परमात्मा की 
प्रार्थाा के फल को कलुषित कर देता है | 


सावद्य योग किसे समभना चाहिए ? इस विषय में 
कहा गया है - 


(85 ) 23/जामनयर के व्याख्यान 


कम्ममवज्जं॑ जं गरिहयं ति कोहाइयणो व चत्तारि। 
स तेहि जो उ जोगो पच्चकरखांण भवई तस्स || 


इस गाथा में सावद्य योग की व्याख्या की गर्य है। 
इसका आशय यह है कि निन्‍्दनीय कर्म को सावद्य कहते 
हैं अथवा क्रोध, मान, माया और लोभ को भी सावद्य योग 
कहते हैं। क्योंकि समस्त निन्दनीय कर्म क्रोध आदि के 
अधीन होकर ही किये जाते हैं। क्रोध आदि निन्दनीय कर्म 
के कारण है | अतएव कारण में कार्य का उपचार करके 
क्रोध आदि को भी सावद्य कर्म कहा है। ऐसे सावद्य के 
साथ किये जाने वाले व्यापार को सावद्य योगं कहते हैं। 
उस सावद्य योग का विरोध करना सावद्य योग का 
प्रत्याख्यन कहलाता है । 


गाथा में प्रयुक्त हुए “सावज्ज” शब्द का अर्थ “सावर्ज्य' 
भी होता है | और “सावद्य” भी होता है | जो कम पाप 
युक्त होते हैं वे “सावद्य" कहलाते हैं और जो कार्य गर्हित 
या निन्दित होते हैं वे “सावर्ज्य” कहे जाते हैं। आर्य किसे 
कहते हैं, यह बताने के लिए मैंने किया था - 


आरात्‌ सकल हेय धर्मेम्य इति-आर्य: । 
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अर्थात्‌ जो समस्त पाप कर्मो का त्याग करता है वह 
आर्य कहलाता है | जो आर्यो द्वारा त्यागे गये या निन्दित 
कार्य हैं, वे सावद्य हैं | श्रेष्ठ लोग निन्दित कार्य नहीं करते 
किन्तु श्रेष्ठ कर्म ही करते हैं। जिन कार्यों से अपना और 
संसार का भला हो वे कार्य श्रेष्ठ हैं और जिनसे दोनों का 
अहित होता है वे निन्दित कर्म है। कल्पना करो कि दुनिया 
के सब लोग जुआ खेलने लगें तो क्या दुनिया के लोगों 
की हानि नहीं होगी ? प्रकट रूप से तो जुआ में थोड़ा 
आरम्भ दीखता है, लेकिन जुआ खेलना वास्तव में दुनिया 
के लागों के लिए अहितकर है। अतएव शास्त्र में इसे 
महाप्रमाद कहा है । डूसी प्रकार संसार के सब मनुष्य चोरी 
करने लगे तो संसार का काम कैसे चल सकता है ? ऐसा 
होने पर संसार में दुःख ही दुःख छा जयेगा | इसलिए ऐसे 
' कार्यों को सावर्ज्य कर्म भी कहते हैं । 


संसार में जितने भी पाप होते हैं, क्रोध, मान, माया 
और लोभ से होते हैं | इसलिए इस कारणों में कार्य का 
उपचार करके इन्हें भी सावद्य कर्म माना गया है और इन 
कारणों के अधीन होकर किये गये कार्य भी सावद्य है। 


आज पिछली रात में, एक बात मेरे ध्यान में आई। 
वह बात मैं आप लोगों के सामने प्रकट करता हूं, क्योंकि 
आपका और मेरा आत्मा समान ही है और जो वस्तु मेरी 
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आत्मा के लिए लाभप्रद हो सकती है, वही आपकी आत्मा 
के लिए लाभप्रद हो सकती है, संभव है उस बात को मेरी 
आत्मा न अपना सके और आपकी आत्मा अपना ले। यह 
विचार कर वह बात मैं आपके समक्ष करता हूं - 

भक्तों के शब्दों में ही वह बात कहता हूं - 


हे प्रभु | कौन जनत भ्रम भागे | 
देखत सुनत विचारत यह मन, 
निज स्वभाव नहीं त्याग ।। हे प्रभु. ।। 


हे प्रभो |! मेरे मन का स्वभाव किस प्रकार बदला जा 
सकता है ? वह सभी कुछ देखता है, सुनता है, विचारता 
है, लेकिन अपना स्वभाव नहीं छोड़ता ।॥ मैंने बहुत ग्रन्थ 
देखे, बहुत सत्संग किया, बहुत भकित, ज्ञान, वैराग्य आदि 
किया परन्तु मेरे मन का स्वभाव तो यही है कि या तो मेरी 
प्रशंसा हो ग्रा मुके कुछ मिले ! भले ही मैं कभी किसी से 
बाहरी वस्तु न मांगूं, लेकिन यह लालसा तो मेरे मन में 
बनी हीर रती है और जो कुछ कहता हूं, वह सब इरालिए 
कहता हूं कि लोग मुझे भला कहें । प्रमो | मेर मन का 
यह भ्रम कैसे मिट सकता है ? 


यह भक्तों का कथन है | भक्त जो कुछ काश # 
उसके लिए अपने अन्तरात्मा से पृछो कि 7 : अ #-वि 
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में भी सत्य है या नहीं ? आप धर्मक्रिया किस लिए करते 
हैं ? किस प्रकार की प्राप्ति के लिए धर्मक्रिया करते हैं या 
निर्जा के लिए ? यह बात दूसरे की आत्मा के लिए आप 
नहीं जान सकते, मगर अपनी आत्मा के लिए तो जान ही 
सकते हैं | दूसरे की आत्मा तो अनुमान से ही जानी जाती 
है किन्तु स्वयं की आत्मा को तो प्रत्यक्ष प्रमाण से ही 
जानते हो। अपना आपा आपसे छिपा हुआ नहीं है । 
अतएव अपनी आत्मा से पूछो कि - हे आत्मा ! तू 
धर्मक्रिया किस उद्देश्य से करती है ? धर्मकरणी के पीछे 
अगर किसी प्रकार की लालसा लगी हुई है तो समभ लो 
कि अभी आप सच्ची धर्मकरणी से दूरे हैं। अतएव किसी 
प्रकार की लालसा से धर्मक्रिया मत करो, किन्तु कर्मों की 
निर्जा के लिए करो और निन्दितः कर्म से बचते रहो । 


किस प्रकार निन्दित कर्म से बचना और अनिन्दित 
कर्म करना चाहिए, यह बात समभने के लिए महाभारत का 
एक उदाहरण लीजिये | 


विजय प्राप्त करने के बाद महाराज युधिष्ठिर भीष्म 
के पास गये । भीष्म ने उनसे कहा - महाराज युधिष्ठिर! 
आइये । 


युधिष्ठिर शर्मिंदा होकर बोले - आज मुझे महाराज 
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न कहिए, पौत्र की कहिए | :' - 


भीष्म - जिस पद को प्राप्त करने के लिए अठारह 
अक्षिहिणी सेना का संहार हुआ है, जिस पद के लिए 
अनगिनत स्त्रियां विधवा हुई हैं और अनेक बालक अनाथ 
हो गये हैं तथा जिस पद के लिए कुल का संहार हुआ 
है, वह पद प्राप्त करने के पश्चात्‌ आपको “महाराज” क्यों 
न कहा जाये ? 


युधिष्ठिर - पितामह, मैं इस पाप के दवाब से ही 
आपके पास आया हूं | मुके जो राजमुकूट प्राप्त हुआ हैं 
उसमें शूल ही शूल जान पड़ते हैं। वह मुफे ऐसा चुभता 
है जैसे शूलों का बना हुआ हो। मैंने महल की अटारी पर 
चढ़कर देखा तो राजमुकुट और भी अधिक सुइयों से भरा 
हुआ जान पड़ा । जो मेदिनी वीरों से भरी थी, आज वह 
सुनसान दीख पड़ती है। यह देखकर सिर का सुकूुट 
हृदय में शूल-सा चुभने लगा । मैं यही सोच रहा हूं कि 
इस मुकूट के पाने के लिए कितना पाप हुआ है और 
कितना सावद्य योग करना पड़ा है ? 


युधिष्ठिर के इस कथन से आप अपने सम्बन्ध मे 
विचार कीजिए | आपके सिर पर जो पगड़ी है उसके लिए 
किस-किस तरह के पाप होते हैं ? अपने शरीर का 
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रक्‍त-मांस बढ़ाने के लिए दूसरों को किस प्रकार के दुःख 
दिये जाते हैं ? 


युधिष्ठिर का कथन सुनकर भीष्म पितामह ने सोचा - 
युधिष्ठिर घबरा गया है। इस समय इसे घेर्य देने की 
आवश्यकता हैं | इसका चित्त इतना कोमल और धर्मभीरू 
है कि धर्ममावना का विचार होने पर यह राजमहल त्याग 
देगा । इस प्रकार विचार कर पितामह ने कहा - अगर 
तुम महाराज युधिष्ठि कहे जाने में संकोच कहते हो तो अब 
से में बेटा युधिष्ठिर कहूंगा । 


भीष्म मितामह के मुंह से अपने लिए बेटा शब्द 
सुनकर युधिष्ठिर अत्यन्त प्रसन्‍न हुए। वह बालक की तरह 
नम्र होकर पिता के समीप जा बैठे | इसके अनन्तर 
उनका हाथ अपने सिर पर रखकर कहते लगे - 
पितामह, राजमुकुट मुके तो शूल की तरह चुभ रहा है, 
कृपा कर मुझे ऐसा उपदेश दीजिये जिससे मैं शांतिलाभ - 
कर सकूं। 


भीष्म धर्मशास्त्र के ज्ञाता थे । जैनशास्त्र भी यही 
कहते हैं और महाभारत भी । वे पूर्ण ब्रह्मचारी के रूप में 
प्रसिद्ध हैं । जैनशास्त्र के अनुसार उन्होंने अविवाहित 
जीवन ही बिताया था | अतएव वे सारे जगत के पितामह 
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बनने के योग्य ही थे । 


भीष्म कहने लगे - बेटा युधिष्ठिर ! तुम किसी 
प्रकार का खेद मत करो । अलबत्ता यह सोचो कि विजय 
के लिए तुम्हें जो सहायता मिली, वह किस प्रकार मिली 
है ? दुर्योधन के पास से ही तुम्हें वह सहायता मिली थी। 
दुर्योधन का पाप फुट निकला था और इस कारण लो 
समभने लगे थे कि दुर्योधन' बड़ा पापी है जो धर्मनिष्ठ 
पाण्डवों को इस प्रकार कष्ट दे रहा है। यह सोचकर स्वयं 
हो अपना सिर कटाने के लिए तैयार होकर तुम्हारी 
सहायता के लिए आए थे । इस प्रकार दुर्योधन के पास 
से ही तुम्हें सहायता मिली थी ॥ इसी से तुम -विजय हुए 
हो । दुर्योधन का पाप तुम्हारी विजय और उसके विनाश 
का कारण बना है। ऐसी दशा में तुम्हें किसी प्रकार का 
खेद नहीं करना चाहिए । 


युधिष्ठिर ने कहा - पितामह यह तो ठीक है लेकिन 
युद्ध के कारण जो वैर बंध गया है, वह तो मेरे सिर पर 
ही रहा न ! जिन लोगों के घरवाले मारे गये हैं, उनका 
बैर मेरे और दुर्योधन के प्रति वंध गया है। दुर्योधन तो मर 
गया है और मरे हुए से वैर नहीं भंजाया जाता | वैर का 
बदला तो जीते हुड्टे से ही लिया जाना है। अतएव 
दोनों पक्ष के लोग मुझे ही वैरी सममभेंगे | वे यही मानेंगे 
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कि हमारे पिता, पुत्र, भाई या पति की मृत्यु का कारण 
यही युधिष्ठिर है। यह वैर की स्मृति मुझे कष्ट पहुंचा रही 
है और इसी कारण यह मुकुट मुझे कांटों की तरह 
चुभता है। 


भीष्म पितामह ठीक है पर इस वैर को तुम अपनी 
. विशिष्ट वृत्ति के द्वारा शांत कर डालो । ऐसा करोगे तभी 
तो तुम राजा हो | 


युधिष्ठिर - पितामह, इसीलिए मैं आपके पास आया 
हूं । इस सम्बन्ध में आप मुके उचित उपदेश दीजिये। मैं 
जानना चाहता हूं कि जो वैर बंध गया है वह क्या मिटाया 
जा सकता है ? किस प्रकार उसका शमन किया जा 
सकता है ? 


भीष्म - संसार में ऐसी कोई आग नहीं है जो सुलगे 
औरू बुफे नहीं । इस प्रकार जब वैर बंधता है तो मिट 
भी सकता है । लेकिन्न दूसरे के वैर को शान्त करने के 
लिये पहले अपने हृदय को शांत करना- चाहिए | 
उदाहरणार्थ - किसी राजा ने तुम्हारी सेना को या तुम्हारे 
किसी सम्बन्धी को मारा होगा परन्तु उसकी स्त्री या उसके 
बालकों ने तो तुम्हारा कुछ भी नहीं बिगाड़ा है ! अतएव 
जहां तक सम्भव हो, उनकी ऐसी सहायता करना जिससे 
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वे समभने लगे कि युधिष्ठिर हमें सुखी बनाने के लिए ही 
युद्ध में प्रवृत्त हुआ था | जब -तुम उनके हृदय में ऐसी 
भावना उत्पन्न कर दोगे तो वैर का शमन आप ही हो 
जायेगा । वंधा हुआ वैर रोने से नहीं मिट सकता | अगर 
रोना था तो युद्ध करने से पहले ही रोना था | जब युद्ध 
आरम्भ होकर समाप्त भी हो गया और अठारह अक्षोहिणी 
सेना का संहार हो चुका तब रोने से क्या लाभ ? अब रोना 
त्यागो और संबको शान्ति पहुचाओ। 


तुम कहते हो, जिस भूमि पर वीर ही वीर दिखाई 

पंत थ आज वह सुनसान दिखाई देती है | लेकिन इस 
विचार से दुःखी होने की आवश्यकता है ? बीज शून्य भूमि 
में ही बोया जाता है, उस भूमि में नहीं बोया जाता जहां 
कांटे और भाड़-भंखड़ा खड़े हों। जब कांटे साफ हो गये 
और बीज बोने का समय आया है तब तुम रोने बैठ गये 
है ? रोना छोड़कर इस शून्य भूमि में ऐसा वीज बोओ कि 
गि दुर्योधन को भूल जायँ। विचार करो, लोग दुर्योधन 
का बुरा क्यों कहते थे ? इसी कारण कि वह स्वार्थी था 
और उसकी सज्जनता एवं नम्नता को सत्ता खा गई थी | 
अगर तुमने भी अपनी सज्जनता को सत्ता का ग्रास बन 
जाने दिया तो तुम में और दुर्योधन में क्या अन्तर रहा ? 
बल्कि तुम जिस धर्म को प्रदर्शन करते हो वह ढोंग मात्र 
रह जायगा और इस प्रकार तुम दुर्योधन से भी ज्यादा दुरे 


23/जायतयर के व्याख्यान ( 94 ) 


हो जाओगे | अतएव सत्ता मिलने पर सज्जनता को मत 
भूलना, उसकी रक्षा करना | स्मरण रखना कि सत्ता जाये 
तो भले जाये मगर सज्जनता न जाये । 


सिर जावे तो जाव मेरा सत्य धर्म नहीं जावे- | 
सत्य की खारित रामचन्द्रजी वन-फल खावे ।ममेरा. || 


राम को राज्य मिलने की तैयारी थी लेकिन पिता 
का सत्य जाने लगा तब राम ने सोचा. - जिस राज्य से 
पिता का सत्य जाता है, उस राज्य को लात मारना ही 
उचित .है। ऐसा सोचकर वे राज्य का परित्याग कर वन 
को चल दिये । राम राजपुत्र थे और जन्म से सुखों में ही 
पले थे। फिर भी सत्य की रक्षा के लिए उन्होंने वन-फल 
खाना स्वीकार किया किन्तु अपनी सज्जनता नहीं जाने 
दी] | 


कामदेव और अरणक पर कैसी विपत्ति आई थी ? 
अरणक के जहाज को पिशाचरूपधारी देव उंगली पर उठा 
कर आकाश में ले गया था। वह कहता था कि चू सत्य 
को छोड़ दे अन्यथा मैं तेरे. जहाज को यहीं से छोड़ता हूं। 
तेरा जहाज समुद्र- के अथवा: जल में विलीन हो जायेगा 
और तुमे प्राणों से भी हाथ धोना पड़ेगा | अरणक जहाज 
के व्यापार के लिए ही गया था । ऐसी स्थिति में उसे 
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जहाज का प्रिय लगना स्वाभाविक ही था। अरणक सोच 
सकता था कि “धर्म छोड़ो" कह देने मात्र से क्‍या बिगड़ 
जाता है | इतना कह देने से अगर जहाज बचता है तो 
वचा ही लेना चाहिए । मगर नहीं, अरणक ने ऐसा विचार 
नहीं किया | वह सोचता था कि मेरी सज्जनता पहले है, 
सत्य पहले है और जहाज फिर है | जहाज डूबता हो तो 
भले डूबे | सत्य का परित्याग मैं नहीं कर सकता । मैं 
धर्म और अधर्म का अन्तर प्रत्यक्ष देख रहा हूं, फिर धर्म का 
परित्याग कैसे कर दूं ? धर्म न होने के कारण ही यह 
पिशाच मेरा जहाज डुबा रहा है। जहाज की रक्षा हुई तो 
धर्म से ही होगी । 'धर्मो रक्षति रक्षित:।' 

आपके सिर पर ऐसा संकट तो नहीं आया होगा, 
फिर भी आप दमड़ी - दमड़ी के लिए तो असत्य का आश्रय 
नहीं लेते ? 

पितामह का उल्लिखित वक्तव्य सुनकर युधिष्ठिर 
सोचने लगे - मैं तो भगना चाहता था मगर पितामह ने 
मेरे मस्तक पर और ज्यादा बोक डाल दिया ! मुझे 
पितामह का परामर्श स्वीकार करना चाहिए और संग्राम में 
मारे गये लोगों के परिजनों को शान्ति पहुचाने का प्रयत्न 
करना चाहिए | इस प्रकार मैं क्रियात्मक सत्य का पालन 
कर सकंगा । 

सारांश यह है कि सावद्य कार्यों से समभदार व्यकित्त 
को दैसा ही पश्चात्ताप होता है जैसा युधिष्ठिर को हुआ 
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था। मगर कोरे पश्चात्ताप से क्‍या लाभ है ? जिस कार्य 
के लिए पश्चात्ताप किया जाता है, उससे आगे के लिए 
उपरत होना आवश्यक है और इस उपरति के लिए 
परमात्मा की प्रार्थना सरल और श्रेष्ठ साधन है। अगर आप 
साव्य योग से वबचकर परमात्मप्रार्थना में अपना चित्त 
लगाएगे तो आपका कल्याण होगा । 


औजकततये ते 


42 : लघ्बता-प्रकाश 


(पूज्यश्री की जयन्ती के उपलक्ष्य में अनेक बकक्‍्ताओआ 
न प्रारंभिक भाषण दिये थ। उन सब भाषणों के पर्वात्त 
पूज्यश्री का प्रवचन हुआ | उसी का आशय यहां दिया 
जा रहा #॥) 


आप लागा ने आज जा कछ रानाया 8, उसे पर 


। उ्वालाउदड मे एक वाक्य आया के - 


यानि आरमाक सुबरितानि तानि त्वया पालनीयानि। 
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गुरु अपने शिष्य से कहता है - हे शिष्य ! मुम में 
जो सुचरित्र हो उसी का तू पालन करना। अगर मुमे में 
कोई बात प्रपंच भरी जान पड़े तो उसे तू ग्रहण मत 
करना। जिस बात को तेरी आत्मा स्वीकार न करती हो 
उसे तू मंत मानना | तू उसी को अंगीकार कर जो बात 
अच्छी हो 


यही बात मैं आप लोगों से कहता हूं | आप लोगों 
ने मेरी प्रशंसा में जो कुछ कहा है वह मेरे लिए भाररूप 
| वास्तव में मुके भाषा का भी पूर्ण ज्ञान नहीं है। 
गुरु-चरणों के प्रताप से विरासत में मुफे जो कुछ प्राप्त 
हुआ है या जो कुछ मैं प्राप्त कर सका हूं वही आप लोगों 
को सुनाता हूं और उसी के द्वारा सबकी आत्मा को समन्तुष्ट 
करने का प्रयत्न करता हूं | उस बात को सुनाने में मु 
कोई भूल होती हो और जिसे स्वीकार करना आपकी 
आत्मा को अनुचित प्रतीत होता हो, उसे आप भले स्वीकार 
न करें | लेकिन जिस चीज को आपकी आत्मा उचित 
समके उसे स्वीकार करो । 


में अपनी उम्र के बासठ वर्ष समाप्त करके त्रेसठवें 
प्रवेश कर रहा हूं। यद्यपि मेरी इच्छा ऐसी रहती है 
अपनी आत्मा का कल्याण करने में ही निरन्तर लगा 


और किसी भी दूसरे प्रपंच में न पडूं, लेकिन कह नं 
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सकता कि ऐसा सुअवसर कब प्राप्त होगा । फिर भी मेरी. 
भावना तो यही बनी रहती है । आप सबने मेरे विषय में 
जो कुछ कहा है उसे सुनकर मेरे चित्त में किसी प्रकार का 
अभिमान नहीं आना चाहिए। मैं यह सोचता हूं कि मु में 
जो गुण बताये गये हैं वे गुण अभी पूरी तरह नहीं आ पाये 
हैं। उन्हें प्राप्त करने के लिए मुझे प्रयत्न करना चाहिए । 

मैं परमात्मा से प्रार्थना करता हूं कि मुफे सदबुद्धि प्राप्त हो 

और सदभावना प्राप्त करके मैं स्व-पर का कल्याण साधन 

करूं। एक कवि ने बड़ी सुन्दर बात कही है उसे आपको 

सुना देना उचित प्रतीत होता है | कवि कहता है - 


जोई जोई मोतियो चणजे हंस, 
छोल  भर्यो सिंधु छलरक॑, 
पण बिन्दु मधुर न भलके हंस । 


अर्थात्‌ - हे हंस ! तू मोती तो चुगता है पर 
देख- देखकर चुगना । समुद्र भरा है और छलक रहा है, 
किन्तु उसके सब बूंद मधुर नहीं होते और न उसकी 
प्रत्येक छलक में मोती होते हैं। इस कारण हे हंस, पू 
देख- देखकर मोती चुगना । 


यही बात मैं आपसे कहता हूं | आपके समक्ष मैं जो 
कुछ कहता हूं उसे आप विचार करने के बाद ग्रहण 
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करना। मेरा कथन उचित हो तो ग्रहण करना | उचित न 
हो तो छोड़ देना। मैंने अपने गुरु से.जो कुछ प्राप्त किया 
है, उसका भली-भांति पालन करने में अभी तक मुमे 
पूर्णता प्राप्त नहीं हुई है। मुक में भी अभी तक बहुत 
अपूर्णता है। मैं चाहता हूं कि मेरी यह अपूर्णता मिट जाये। 
में परमात्मा से भी यही प्रार्थना करता हूं कि मेरी यह इच्छा 
पूर्ण हो | 


जैसे हंस मोती चुगता है, उसी प्रकार आप मेरे 
कथन में से अच्छी -अच्छी बातें चुनकर ग्रहण करें। समुद्र 
लहर बहुत आती है पर सभी लहरों में मोती नहीं आते । 
लेकिन मोती चुगने वाला हंस लहरों में से मोती चुग ही 
लेता है | आप भी हंस की भांति विवेकवुद्धि प्राप्त करो 
ओर मोती के समान अच्छी बातों को स्वीकार कर लो और 
शेष का परित्याग कर दो । मैं भी हंस के समान बनना 
चाहता हूं। जैसे हंस दूध और पानी को पृथक्‌ कर देता 
४ उसी मोती को ही चुगता है, उसी प्रकार मैं भी अच्छी 
बातों को ही ग्रहण करना चाहता हूं | 


हम साधुओं को मनुष्यों के परिचय में बहुत आना 
पडता है हमारा लक्ष्य यही होना चाहिए कि इन मनुष्यों में 
से हम मोती जैसे सद्‌गुणों को ही ग्रहण करें । मोती चुगने 


बला फमी-कभी फिसल जाता है। में चाहता हूं कि 


23/जायतयर के व्याख्यान (200 ) 


सद्गुण रूपी मोती बीनते समय में कभी फिसल न जाऊं 
और अपने पुरुषार्थ द्वारा गुण-मोतियों को ही ग्रहण करता 
रहूं । परमात्मा से मेरी प्रार्थना है कि मेरी यह भावना 
पूण हो । 
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